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तोौट--जिनके कुछ रुपये आगये हैं उनके पहलेथह निशान अंकित है | 
# इनके रुपये इन्हीं के पास हैं । और सबके रु० आ गये हैं । 


दो. शब्द 


प्रिय पाठकब्नन्द ! श्रीमद्भगवतकुन्दकुन्द्रायायरचित सार 
आध्यात्मिक एवं दार्शनिक तथा साथ ही साथ आत्मचारित्रक एक 
अद्वितीय अन्थराज है, जिसकी भावभासना से जगत का समस्त दारिद्रय 
दूर हो जाता है | यह भन्थ प्राकृत भाप्ा में है। इस पर .पृज्य, श्रीमद्सृत- 
चन्द्रस्रीश्वर एवं पृथ्य श्रीमज्जयसेनाचाय की संस्क्रत.में दीकायें हैं । 
उक्त ग्रन्थराजपर महाराजश्री मे सत्रश्रथम जयपुर वर्षातग में प्रवचन किया 
था | उत्त प्रवचनों को जयपुर जन समाज ने नोट करने प्रवन्ध रखा और 
करीब ६० प्रचचन नोट कराये गये थे परन्तु कुछ असावधानीवश १०-४५ 
गायातों के नोट न मिल सके और ४-१० गाथातों के नोट पूर्ण नहीं हो 
सके | जिनका विवरण नोट में यथावसर वहीं दे दिया गया है। महाराज 
श्री के थे प्रबचन .जिन्‍्होंने सांक्षात्‌ सुने हें वे ही इस आनन्द को जानते 
हैं| जयपुर के अनेक पढ़े लिखे वकील, आफीसर, पंढित महानुभावों ने 
इसका लाभ लिया | यद्यपि साक्षात्‌ प्रवचन सुनने ओर . नोट किये गये 
प्रचचनों के चाचन में काफी अन्तर हो जाता है तथापि डिन्होंने 
महाराजश्री के प्रवचन सुने हैं.! उन्हें इन प्रवचनों में उस शेली को परखने 
से विशेंप आनन्द आदबेगा ही, साथ में जो अन्य बन्धुजन हैं उन्हें भी 
इसके मानने से तत्त्वज्ञान और आनन्द अपूष प्राप्त दोगा | महाराजश्री 
का धर्षों योग सन्‌ १६४२ में मध्य भारत की राजधानी इन्दौर में हुआ 
था, वहां समयसाएर पर उपदेश हुआ था जिसकी स्मृति कर अब भी 
इन्दौर की जनता अनुभूत आनन्द का स्मरण करती है। जयपुर समाज 
ने आपसे प्रार्थना की जिसे महाराज ने स्वीकार किया। ज़यपुर में 
पधारने के दिन से दी आपका प्रवचन हिंतकारी होता रहा जिससे सभी 
पार्टी वालों ने अविरोध पूवेंक आपके 'अवचनों से अपूर्व लाभ लिया । 
जयपुर में ऐसा चह प्रथम 'अबसर था जहाँ सब -विन्नार वालों का एक 
हित दृष्टि से प्रतिदिन प्रवचन सभा में सम्मेलन होता था । 


सन्‌ १६४४ बपा थोग समिति जयपुर ने आपके प्रद्चनों का संप्रढ 
करके एक बहुत महान्‌ काये किया है। श्रीमान द्वीवान मालीलाल जी 
अध्यक्ष वर्षो योग समिति व श्रीमान शाह सरतमल जी 3.8. श्रीमान 
पाटनी बाबूलाल जी व श्रीमात सेटी प्यारेलाल जी आदि के प्रवन्ध 
प्रोग्राम से जययुर समाज न अपूय धर्म लाभ लिया | 


इन ग्रवचनों में प्रत्येक गाथावों में विशप अर्थ खोला गया है । 
इससें संगलाचरण की गायावों का रहस्थमय अथ, छुमापयोग तर 
शुद्धोपपोग का स्वरुप, शुद्धोपयोग में परिणत आत्माओं का स्वरूप 
विशेष सननीय है | 


प्रथम भाग का प्रवचन पीटिका की १४ गाथावों में पूण किया 
गया था व ढ्वितीय भाग में ज्ञानप्रपंच तक प्रवचन पूर्ण हुआ इसमें 
क्षानाधिकार पूर्ण हुआ । इसमें प्रवचन सरल और आध्यात्मिकता को लिये 
हुए हैं। इन प्रबचनों का विशेष सनन के साथ अध्ययन किया जावे तो 
आशा, ही नहीं किन्तु पृ्ण विश्वास है कि पाठक महानुभाव सच्चे 
मुमुज्ञ चनकर अवश्य आत्मकल्याण कर सकेंगे । 


अन्त में जयपुर जन समाज और वर्षा योग समिति के 
प्रवन्धकों का हम बड़ा आभार मानते है कि उन्होंने इन तात्त्िक प्रचचनों 
का संग्रह करके हम सबके हाथ में इन प्रवचनों के पढ़ने का सौसाग्य 
प्राप्त कराया हैं. । 

विज्ञेप्पलमु-- 
' घ्याध्यक्ष व अ्धान ट्रष्ट्री भहावीर प्रसाद जैन बेंकर्स 

'ओऔी सहजानन्द शास्त्रमाल .. मेरठ सदर (३० प्र०) 

, सितम्बर , १६४४ 


हु; ॥ 


हट श्री नमः सिद्ध भ्यः ४8 
प्रवचनसारं प्रवचन तृतीय भाग 


अब तक केवलज्ञानके विषय्में वर्णन हुआ, अब आनन्दका 
वणन शुरू होता है ।'आनन्दाधिकार यहांसे प्रारंभ होता है। ज्ञानप्रपत्न 
के अनंतर आनन्द्रपत्व कठनेका प्रयोजन यह है कि आत्मामें यद्यपि 
ज्ञान और आनंद दोनों सहज गुण हैं तथापि संवेदन ज्ञान द्वारा ही है 
अतः पहिले ज्ञानप्रपंत्च किया | अब ज्ञानसें अभिन्न आनन्दके स्वरूप 
बनाते हैं और साथ दी साथ यह भी कहते हैं कि उस- सुखके अनेक 
परिणमनोंमें कौनसा सुख हेय है कौनसा सुख उपादेय है- 

अत्थि अम्नत्त' मुत्' अदिंदिय॑ हंदियं च अत्थेसु | 

णाणं च तहा सोक्खं॑ ज॑ं तेसु पर॑ च तं॑ णेयं ॥४३॥ 

इस गाथा सें सबसे पहले यह घताते कि सुख का स्वरूप ज्ञान 
से अभिन्न है । सुख का जो संवेदन है, सुखरूप जो परिणति है, वह ज्ञान 
से अभिन्न है । जहां सच्चा सुख नहीं होता, जहां शुद्ध सुख नंहीं होता, 
वहाँ तो यह छोॉट की जा सकती है कि यह सुख ओर यह ज्ञानं,-परनतु जहाँ 
सच्चा सुख होता है चहाँ यह छाँट करना कठिन है। वहाँ तो सुख और 
ज्ञान अभिन्न हैं| इस प्रकार से ज्ञान से अभिन्न जो सुख है उसका 
स्वरूप बताते हुए यह 5 कि कौनसा ज्ञान व सुख हेय” है और कौन 
सा ज्ञान व सुख उपादेय है | 

शान और सुख मूर्तिक और इन्द्रियज भी है और ज्ञान और सुख 
अमूर्तिक और अतीन्द्रियण भी है। सबसे पहले सुख का स्वरूप 
पहिचानने के लिए खुखके दो प्रकार बनालो एक मूर्तिक कु इन्द्रियज 
व दूसरा अमूर्तिक ओर अतीन्द्रियज | सूर्तिक सुख के जानने ह 
पहले स्मरण कीजिये कि अवधि ज्ञान का विषय क्‍या क्‍या है अवंधि 
ज्ञान कर्म परमाणुओं को जानने वाला है, राग 6. थ आदि भांव जो कम 
परमाणुओं के कारण हैं उनको भी जानने वाला है, राग ढंप आदि 


( ४२ ) 


भावों से होने वाले सुख दुख परिणामों को भी जानने वाला है, उपशम - 
सम्यग्दर्शन और क्षायोपशमिक सम्यग्द्शंन को भी जानने वाला है, तो 
अवधिज्ञान मूर्तिक को ही'जानता । उसके विपय क्‍या क्या वन गये ! 
राग हंष भी, सुख दुख भी. क्ञायोपशमिक ओर ओपशमिक भाव भी, 
ये सब उनके विपय हैं। तो जिनको यह संसारी जीव - सुख का अनुमभेव 
करता है और जो कम के उदय से हैं, इसलिये ये मूर्तिक द्वी हैं। इन्द्रियों 
से और कमे के,उद्य से जो सुख उत्पन्न होता है वह तो मूर्तिक और 
इन्द्रियज ही है। दूसरे प्रकार से ज्ञान सुख अमूर्तिक ओर ऊतीन्द्रियज 
होता है। वह अतीन्‍न्द्रिय और अमूर्तिक ज्ञान सुख ही यहां ऊंख्य माना 
गया है ओर उसे ही उपादेय समभना चाहिये । #र्तिक ज्ञान और मूर्तिक 
सुख हेय!हैं.। जितने भी मूले भाव हैं. सब देय हैं । भगवान की भक्ति में 
जो अनुराग है वह भी कर्म के ज़दय से है, तो वह भी हेथ है। वृत्ति में 
संयम से व्रत से चलने की उसे पालने की जो बुद्धि है और उनमें जो 
अनुराग रहता है तो वह भी के के उदय से होता है, इसलिंए बह भी 
हेय है। जो कर्म के उदय से उत्पन्न हो वह अरुराग और दडुद्धि हेय 
होती है, उपादेय नहीं । वस्तुतः तो निश्चय से जो बुद्धि लगती है बह. भी 
उपादेय नहीं । जो शुद्ध अवस्था में पहुँच गया उसके तो उपादेय की बुद्धि 
ही नहीं है। वे तो निश्चय को भी उपादेय नहीं घता सकते। निश्चय 
तत्त्व उपादेय है वह भाव भी कर्म के उदय से होता, तो निश्चय तत्त्व 
उपादेय है यह भाव भी मूर्तिक ही होता | तो यह भी हेय परिणाम है। 
व्यवहार की तो चीज जाने दो, निश्चय तत्त्व उपादेय है ऐसा परिणाम 
भी देय है। 

कहते कि ज्ञान और सुख मूर्तिक भी होता इन्द्रियन भी. होता, 
अमूर्तिक भी होता, अतीन्द्रियण भी होता, उन चारों के बीच में जो 
अमूर्तिक और अतीन्द्रियज है वह उपादेय है । जो मूर्तिक और इन्द्रियजं 
सुख व ज्ञान हैं वे क्षायोपशर्मिक इन्द्रियों के द्वारा उत्पन्न होते, इसलिए 
बह ज्ञांन और सुख पराधीन होते । आनन्द के शुद्ध स्वरूप को बताने के 


( ३ ) 
लिए उसके अशुद्ध स्वरूप को बताया जायगा और फिर शुद्ध स्वरूप 
समन में आग्रगा | शुद्ध आनन्द्र का जूल्य अशुद्ध आनन्द का वर्णन 
करके जाना जायगा। यह अशुद्ध आनन्द इन्द्रियों से पंदा होता है, 
टसलिय पराधोन है । जितने भी सुख हैं 2. सत्र पराधीन हैं। स्वाधीन 
सम्त तो सहज शुद्ध आत्मा का अवलोकन, उसी में अहं अहं, ऐसा 
प्रत्यय करके अभेद ज्ञान की स्थिति से रहता ही है । जितना भी इन्द्रियों 
से जायमान सुख है वह पराधोन सुख है । दुनियां के लोग बड़े पढ़ें 
महल, घड़ो चड़ी सम्पत्तियां जोड़ने के लिए परिश्रम कर जाते, परन्तु 
परिश्षम पर दोने पर भी उसे भोग सकते या नद्ों ऐसी वहां कोई गारन्टी 
नहीं लगा सकते, इसलिए यह सुख पराधीन सुख है | पराधीन सुख होने 
के कारण बद देव है। क्षान मृर्तिक भी होता ओर अमूर्तिक भी होता, 
टसी तरह से सुख भी मूर्तिक भी छोता और अमूर्तिक भी होता। जे; 
पान और शुख्र पूत्तिक दे बह तो देय दे ओर जो ज्ञान और सुख 
अय्तिक है वह उपारैय है। मूर्निक होने के कोरण और इन्द्रियों से 
केंदा होने के कारण नो क्रम से इसकी प्रवृत्ति है। केबली के ज्ञान ओर 
मुख्य अमूर्निक दीन के कारण वह इन्द्रियों से पेदा नहीं होता और उससें 
क्रम से प्रशति नहीं होती । उनके जैसे सर ज्ञान की पयोय सर ज्षेयों में 
एक साथ आई. इसी तरह से सर्व सुख की पायें, जिसे अनन्त सुख कहते 
2 उस अनंत सुख्त्र की सारी चीज उनमें एक साथ आती है| उस अनन्त सुख 
का यदि अनुमान करें तो यदां के जीबों को जितना सुख मिलता है उन सब 
भीबों का सत्र मुख जोड़ ढातो और उनके तीनों कालों के सब सुखों को जोड़ 
लो, जोढ़नें पर जो सुख आये उससे भी अनन्त गुणा खुख वहां पाया 
जोताहँ । एक साथ तीनों कालों के सब सुख जितने से भी अधिक सुख 
उनमें टीते है । परन्तु जीबों के तीनों कालों के सुखों की जाति उनके अमूत्त 
पर्ख में मिलती दी नहीं है, इसलिए उनके सुख की जाति तो बिल्कुल 
है न्यारी है। यहाँ के जीबों में तो जो सुख दे वह कर्म के उदय से. 
'इन्द्रिय से पैदा दोते हैं. पराधीन हैं; ठुख भी उसमें बीच घीच॑ में आते 
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जाते हैं, कोई मनुप्य ऐसा नहीं हे कि वह एक दिन भी लगातार खखतरी 
ही सुखी रहे, कोई मनुष्य ऐसा नहीं मिल सकता जो रिप्पक्ष ऋष्दि से 
ऐसा कहदे कि वह आज दिन भर सुखी रहा । यहां के जीवों का बह ज्ञान 
और यह मुख दोनों पराधीन, विनाशीक, कर्म के उदय से होने बाले, 
क्रम से होने वाले, प्रतियक्ष दुख सहित, हानि लाभ के अन्तर वाले # 
इसलिए यह ज्ञान और यह सुख गौँण हैं, लक्ष्य में लाने योग्य व आदश 
के योग्य नहीं हैं, इसलिए यह ज्ञान और यह सुख मृततिक ह ओर मूर्तिक 
होने के कारण हेय 6 किसी से भी प्रेम घदा रहे, विसी से भी सुख 
बढ़ा रहे, उसी से अन्त में सुख न मिल कर दुख मिला | जिसके लिए 
इतना परिश्रम किया, जिसके सुख के लिए इतना उद्यम किया, 
वही अन्त में जाकर दुख के कारण घन जाते। मोर में यह नहीं सूमता । 
दो चर्ष के बच्चे की यह कह कर खिलाते कि वाह रे राजा, तू बड़ा होगा 
तो हमें रुख देगा । उस वक्त किसी को यह नहीं खयाल आता कि वह 
अन्त में दुख पहुँचा “सकता हे। वहां मोह में दो इप्टपन की कल्पना दी 
सूमती है, अपने अनिप्टपने की वात ही कल्पना में नहीं उठती दे। सागर 
की वात है कि हम ओर गुरुजी दोनों ने वहां जेठ सुद्दी १४ का उपबास 
. किया जब कि गर्मी वहुत पड़ती है। रात्रि सें दोनों करीव पास पास सो 
रहे थे। एक बजे रात तक हम दोनों की नीं4 नहीं लगी तो हमने 
गुरुजी से कहा कि सहाराज जी कुछ ऐसा लगता कि हमारे दश्शानावरण 
का क्षय हो गया । यह सुनकर के वे हंस दिये और उसी समय 
पड़ी ठंड, तथा हसें नींद आ लगी । सुबह चले मंदिर के लिए तो रास्ते 
में एक स्त्री एक लड़के को, जिसकी हड्डी निकल रहीं थीं, नाक से नाक 
वह रहा था, इस तरह से खिला रही, वाहरे वन्द्रिया सुख देन घन्दरिया । 
तो यह सुन कर हमने गुरुजी से कहा कि क्या. इसका वेद बदल गया है 
और क्या गारन्टी भी हो गई कि यह सुख ही देगा कहते हुए मुझे भी 
: हंसी आई गुरूजी भी जोर से हँसे, हंसी के सारे चलते ही न घने तब 

मुझे सधुर तसाचा सार कर बंद किया। परन्तु चह मोह से देख रही थी । 


( £ ) 


सो. मद के उदय में कोट गुरुष अयतो संत्रान के प्रति .यह नहीं सोच 

सकता कि ये उसके विरुद्ध भी कभी हा सकता है। ऐसे वह उसमें 

श्प्ट हां इप्ट दसना आनध्ट क्र ऋलरता नहां करता | ता यह सुख 
न्द्रियज्ञ सुख हें ।. इसमें उपादेय बुद्धि नी करनी चाहिए । 


समनन्‍तभद्र आचाय सुपरास्यनाथ भगवान की स्तुति कर रहे थे 

उस स्तुति में कटत कि स्वास्थ्य यदात्वन्तिकमेत पुसां, स्वार्थो न भोग 
परिभंगुगत्मा | तषोउनुपद्माक्षन च तापशान्तिरितीदामस्यद्भगवान्‌ 
सुपाश्य:॥ सत्र लोग अपन शरीर को स्वस्थ देखकर कहते हैं कि में 
स्म्थ हूं। काइ पृद्ध नो भी उप्तका यही प्रयोजन लगाते। परन्तु स्वास्थ्य 
का मनलव क्या होता ? सत्र मान आत्मा ओर स्थ माने स्थित उसका 
भाव है स्रास्ण्य | जो अपनी आत्मा में स्थिंत हो जाता है वही स्वास्थ्य है । 
मठजी से पूछ कि आप स्वस्थ हो तो अपना शरीर देखकर कह देते कि 
हां; भ ता स्वस्थ हू । तव पूछने वाला ज्ञानी कहता कि सेठजी जरा 
दिमान ठिकाने कीजिये कि आप स्वस्थ केसे है? आप #ृ'ठ क्‍यों चोलते 
|, आप अपनी आत्मा में स्थित कहाँ हैं। शरीर पर . दृष्टि गई ओर 
शरीर की परिस्थिति को देखकर जो उत्तर दे रहे है वह गलत है। आपको 
कहना चाहिए कि मेरा स्वास्थ्य रंच भी नहीं है। हमेशा के लिए 
आत्मा में स्थित हो जाना यही अवस्था स्वास्थ्य है | स्वाथ क्या है 
हमेशा के लिए निज की आत्मा के अ्रथे लग जाना यही स्वार्थ है । 
भोगना, अधथात, भोग स्वार्थ नहीं है । संसार के सुख का भोग 
किक है इसलिए हेय हे | जितनी देर को यह सुख भोगा है उतनी 
दर को भी वह सुख नहीं, क्योंकि उसमें भी भीतर से तृष्णा का सम्बन्ध 
2 । भोग भोगते हुए, विपयसेचन -करते हुए भी कितनी तड़फढाट, कितनी 
गडवडाद उसमें आ सकती।. जो जीव मोह के कारण दो साल के बच्चे सें 
घड़ा सुख देगा यह कल्पना कर सकता है वह मोही जीव अपने - 
अन्दर के ठृष्णा भाव में इसी को सुख सान कर कल्पना करे तो 
कौन सी आश्चर्य की वात है । यहां ठृष्णा का सस्वन्ध हे इसलिए वह 
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स्वास्थ्य नहीं, सुख नहीं और स्वार्थ नहीं। आचाये श्री ने इसकी ऐसी हित- 
मय वाणी कही है कि यह सव सुख मात्र हवाई है और इनका वहाना 
जो देह है चह हवाई जहाज की तरह हैं, यह शरीर उसका यन्त्र हे और 
ड्राईवर की तरह यह हमारी आत्मा है ।इसके कारण ही शरीर को 
भ्वृत्तियां होतो हैं। जेसे अज॑गम यन्त्र ,जंगम पुरुष के द्वारा चलाया 
जाता है, इसी तरह से यह शरीर आत्मा के द्वारा चलाया जाता है। 
उसमें बैठने वाले तो अनन्त लोग रहते हैं । भैया ! हमें एक बात याद 
आई हमें कई वार जब सड़क पर चलते हैं तो वड़िया मोटर देखकर यह 
लगता कि इसमें तो कोई देवता बैठा होगा, परन्तु जब अन्दर देखते तो 
लगता कि यह तो वही हाड मास नाक सल मूत्र आदि से मरा 
हुआ पुतत्ला बेठा है । यह जो शरीर है चाहे क्रितना ही 
सुन्दर रहो परन्तु यह शरीर हितू नहीं है । इसके चार अवगुण 
हैं। यह बीमत्सु है, अथोत्‌ भयानक है। जब जीव निकल जाता 
है तो शरीर को देख कर अन्दाज करो कि वह कितना भयानक होता 
है। दूसरी वात यह कि मोह के उदय में लगता दै कि शरीर सुन्दर है। 
परन्तु उस सुन्दर शरीर में क्रोध का भाव आजाय तब उसके चेहरे को 
देखो कि बह कितना असुन्दर लगता । वह उस समय सी भयानक 
होता । और समय सें जब वह शान्ति से घेठा है तो उस समय उसके 
रुख में सुन्दरता आई | वह सुन्द्रता शान्ति के प्रताप से आई । इसलिए 
यह शरीर वीभत्सु है। इसके अलावा यह अपविन्रन भी है अथवा यह 
तो जेसा है सो तेसा ही है| यदि इसको अपवित्र घनाया तो आत्मा के 
राग मोह ने बनाया । राग हघ सोह जेसी पयीयों में रहने के कारण 
यह आत्मा ही अभी अपवित्र है | ये सारे खून, मांस और हड्डी अपवितन्र 
हैं यह तो लोकव्यबहार है । परन्तु इनको व्यावहारिक भी अपविन्र बनाया 
किसने ! जिसने अपवित्र बनाया वह हेय है या जिसे अपविन्न वनाया 
गया वह हेय है ? एक लड़के ने एक चांडाल को छू लिया, इसलिए उससे 
कहते कि तुम नहावो बनी तुम अशुद्ध हो और उससे लड़के दूर रहते 
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यदि बह अछूता किसी को छूले तो वह दूसरा लड़का भी अछूता माना 
जाता तो फिर इन दोनों में से अधिक अलछूता कीन । जो लड़का छू गया 
बह अपवित्र हुआ या जिससे छुआ गया बह अपवित्र रहा | वह लड़का 
ना सम्बन्ध से अछूता हुआ तथा दूसरा भी, परन्तु प्रथम अछाता तो 
पहिला हू व चांढाल तो अपवितन्र है द्वी। इसी तरह अपविन्न तो वह 
भ्ात्मा हुई जिसके कारण शरीर को अपविन्न घनना पड़ा | तथा शरीर 
भी अपवित्र ही हे । सुन्दर से मुन्दर चीज, सुन्दर से सुन्दर आँख सब 
अपवित्र 6 | इसका लक्ष्य कर जिस समय भी सोचता उस समय 
भी आनन्द नहीं आता । आत्मा राग मय है; परन्तु उसमें एक ही तरह 
का राग नहीं होता । यदि एक ही तरह का राग होय तो वहाँ तो विश्राम 
मिल जाता । यह बिपय सुख पराधीन सुख है, सदा रहने वाला नहीं | 
यह सारा का सारा मूर्तिक सुख है, इन्द्रियण सुख है। . - - 

दूसरी नरह का ज्ञान सुख, जहां अमूते और अतीन्द्रियपना 
रहता दे वह फेसा है ? पहले तो ऐसी दृप्टि घनाओ कि वह जो सुख 
की बात सोची बह सुख अनन्त ल्लान से अमिन्न हे। बह ज्ञान सुख 
अमूर्तिक आत्म परिणाम की शक्तियों से पेदा होता है। जो- चेतन्य 
का सम्बन्ध रखने वाली है, एक ऐसी आत्मा के स्वाभाविक परिणमन 
दक्तियों से अतीन्द्रिय होने के कारण वह सुख स्वाभाविक है जो, सुख 
कि केबल आत्मा के स्वाधीन भाव से पैदा होता | अमू्ते आत्मशक्ति से 
दी जिसकी उत्पत्ति है वह ही अमूर्तिक अतीन्द्रिय सुख है । 

यहां यह शंका होती कि आत्मा में सुख दुख के घिना नहीं होता । 
जहां दुख ही नहीं दे ऐसे सिद्धों में, अरहंत में, सुख जैसी चीज ही क्या रहे। 
इसका उत्तर यह है कि पहली घात तो यह है कि उसे सुख शब्द से कहा जाय 
या आनन्द शब्द से कहा जाय । आत्मा में-एक जाति का गुण अनादि 
से अनन्त काल तक रहता । संसार अवस्था में जितनी भी पयोय होती 
हैं थे कोई न कोई गुंण की वजह से होती दें | आत्मा में ु जो दुख पेदा 
होता दे चह भी किसी गुण की अवस्था से रहता तो जहां ठुख न रहे 
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केवल सुख कहा, वहां आनन्द की सुख कदा। आनन्द में दुख को 
अवस्था नहीं रहती है। तो वह अवस्था आनन्द नाम से ले | 
हम.जीवों की दृष्टि सुख से ज्यादा प्ररेधित हूं।ता उसको चह जा 
अवस्था है उसकी जानने के लिए जहाँ ज्ञान के विकार सें दुख आया 
था उसके. अभाव में उस स्थिति को समझाने के लिए इम सुख 
शब्द से कहते है| वहां तो उसको आनन्द शब्द से कहा ज्ञाब ती 
ज्यादा अच्छा है । आनन्द का अर्थ क्या ? थआ मान चारों ओर 
ओर ननन्‍्द माने. समृद्धि आजाये | चारों ओर से जहां सम्द्धि आजाये 
उसे आनन्द कहते | इस तरह जो केवल. का - सुख्च ६ बढ सुर 
शत्मा की परिणमन शक्तियों से पेद्ा होता । बह आत्मा के हो 
आधीन हे, स्वाधीन ही हे | सहज शुद्ध: आत्मा के अभेद ज्ञान के 
कारण पेदा होता, ऐसा वह सुख, जिसमें. संकल्प व्रिकल्पों का नाम 
नहीं, वह सुख स्वाधीन है, पराधीन .नहीं »है । उस सुख की रुक 
साथ प्रवृत्ति है । वह सारे के सारे अभेद : परिच्टेदों से सक्र ही 
साथ प्रवृत्ति है । जिस समय सुख के विपय में कोई तारीफ री 
जाय, उतनी ही तारीफ ज्ञान के विपय में जानो और ज्ञान के 
विषय में जितनी भी तारीफ है वह सुख. की तारीफ जानो, बचोंऋ 
उन दोनों में अभेदपना है । ज्ञान और सुख विरोध रहित हैं, प्रति 
पक्ष रहित हैं, जो अवस्था से  दुखः रहित- हैं, ऐसा. ज्ञान सुख 
मुख्य है, ऐसी वात जानकर ऐसी- श्रद्धा करो -कि ज्ञान ओर संख 
ऐसा ही उपादेय है | ऐसा -अंतीन्द्रिय ज्ञान रंख उपादेय है, ऐसा 
जो परिणाम होता उसमें: यह श्रद्धा करो, इस श्रद्धा के साथ. निश्चय 
'उपादेय है, ऐसा परिणास जो बना. यह परिणाम भी हेय है। ऐसा 
भी विचार करो निश्चय उपादेय, है. ऐसा जो परिणाम हुआ. वह 
परिणाम भी हेय है । ज्ञानी भगवान की भक्ति कर रहा, परन्तु 
भगवान की भक्ति ही करता रहना चाहे, तो यह चुद्धि जो है वह 
हेय है, परन्तु ऐसा परिणास ज्ञानी के पेदा नहीं होता । भक्ति उसके 


कर ह। 
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आती हूं, परन्तु उसकों पकड़ कर बेठः जाय कि यह चीज “मेरे ही 
में: नित्य जमा रहे, ऐसा परिणाम उसके नहीं होता । कितना 
सावधान बह ज्षानी हू 4 किसी समुद्र के बीच- में कोई आदसी 
जेंस एक चालिस्त नस की पुलिया पर चलता-है तो कितना सावधानी 
रख कर चलता दे कि कहीं मेरी सावधादी शंग न हो ज्ञाय जिससे 
भे॑ समद्र में गेर जाऊं, इसो तरद से वह ज्ञानी क्रितना सावधान 
है कि बह कीं मी दिंग नहीं. सकता | कितने ' विचार की उसमें 
शक्ति दे | ऐस योग्य आत्मा में जब चविकलों से दर ऐसा जो ज्ञान 
सुख हाता हू, जो अनीन्द्रिय भो दे आर अमर्तिक नो दे, बह उपादेय 
है, परन्तु जो यह परिणाम विकल्प कर रहा, यह परिणाम भी हेय 
| इस प्रकार अमृतिक, ज्ञायक, अतीन्द्रिय, चिदानल ही जिंसका 
स्वतःसिद्ध स्वरूप है, ऐसे रख का कारण जो ऐसा दी ज्ञान है चह 
उपादेय ढें, परन्तु ऐसे विकल्प परिणामों में भी जम कर वठ जाना देय है । 
इस प्रकार आनन्द की यह भूमिका ६। इससे मूते सुख में तो हेय 
बुद्धि ओर अमन सुख में उपादेय बुद्धि आयेगी । 
सुख का ग्रकर॒णश चल रहा दे | सुख वही उत्तम है जो 
अतीन्द्रिय हो । स्वाभाविक निराउुलता रूप हो ओर अतीन्द्रिय हो, ऐसा 
सुख उपादेय हे | इस अतीन्द्रिय सुख का कारण अथवा साधन 
अतीन्द्रिय ज्ञान दे, यद्यपि भेदविष्र्ञा में ज्ञान गुण का स्वरूप जुदा दे 
आर आनन्द गुण का स्वरूप जुदा दे, ज्ञान का चिह्न संचेतन हे ऑर 
आनन्द का चिंह आहाद दे तथापि वस्तुतः देखी तो ज्ञान आर आनन्द 
भिन्न मिज्न सत्‌ नहीं हू ज्ञान की सहज अवस्था आन को सहज 
अवस्था को लेकर दोती है आर आनन्द की सहज अवस्था ज्ञान का 
सदज अवस्था को मेकर द्वोती है। इन्द्रिय ज्ञान के समय इन्द्रिय सुख 
है और अतीन्द्रियज्ञान के काल में अतीन्द्रिय छुख दे, मतीन ज्ञान में 
मलिन सुस्त व निर्मल ज्ञान में निर्मल मुख दे । सुख ज्ञान के अनुरूप दाता 
है तब यह प्रतीत होता दे कि सुख का साधन ज्ञान 6, हम सुख चार्दिय 
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है तो ज्ञान की संभाल करना चाहिये, जो ज्ञान की संभाल न करे और 
बाह्य पदार्थों की संभाल का यत्न विकल्पित करे तो वह सुख का पात्र 
तो क्या | उल्टा बेदना ही पाता है क्योंकि, सुख का साधन वाद्य द्रव्य नहीं 
किन्तु निजज्ञान ही है । यह आनन्द का प्रकरण चल रहा है, इसमें यह 
तकणा चल रही है कि सख कौनसा उपादेय है तब सिद्ध किया कि 
अतीन्द्रिय सुख ही उपादेय है । अब प्रश्न हुआ कि उसका साधन क्या 
है तव उत्तर में अतीन्द्रिय ज्ञान साधन है. और बह उपादेय हे 
ऐसा अभिस्तवन करते हैं, उत्तम बात कहना स्त्रय॑ स्तुति बन जाती है । 
ज॑ पेच्छदो अ्रम्नुत्त' मुत्तेसु अदिदियं च पच्छणणं । 
सयले सगे च इदरं ते णाणं हवदि पचदर्ख ॥५४॥ 

इस गाथा में यह बताते हैं कि अतीन्द्रिय सुख का साधन 
अतीन्द्रिय ज्ञान है ओर वह अतीन्‍न्द्रिय ज्ञान ही उपादेय है | अतीन्द्रिय 
ज्ञान वह है जो अपनी सत्ताके लिये इन्द्रिय की अपेक्ता न करे । अतीन्द्रिय 
ज्ञान भी दो प्रकार का होता है । एक तो नित्य कार्य रूप और दूसरा 
रवानुभव रूप । स्वानुभव रूप, अथोन्‌ सहज शुद्ध आत्स। का अमेद 
ज्ञान भी अतीन्द्रिय ज्ञान है | ऐसा ज्ञान मानसिक ज्ञान नहीं और जो 
मानसिक ज्ञान है वह स्वानुभव नहीं । छुद्मस्थ अवस्था में मात और 
श्रुत ज्ञान चलतें हैं और ये दो इन्द्रियनण या मानसिक ज्ञान हैं सो जब 
तक विकल्पावस्था है उस अवस्था में स्वानुभव नहीं होता । इन्द्रियज ज्ञान के 
कारण से अतीन्द्रिय ज्ञान हो जाय यह बात असम्भव है, इसलिए सानना ' 
होगा कि केवल ज्ञान ' अथवा अतीन्द्रिय ज्ञान की उत्पत्ति का कारण 
कोई न कोई अतीन्‍्द्रिय ज्ञान ही होगा । दूसरी वात यह है कि जो सति 
ज्ञान के घारे में यह घताया गया कि यह इन्द्रिय और मन के निमित्त 
से पंदा होता, तो उसका पैदा होना ही तो घताया गया । आत्मा में 
नित्य ' प्रकाशमान सहज शुद्ध जो सामान्य तत्त्व है उसका अभेद ज्ञान 
जब पेदा होने को है तो मन के विकल्प निमित्त कारण पढ़ते हैं, जब 
उस विकल्प ज्ञान के अनन्तर निर्विकल्प अवस्था आती हैं तो उस समय 
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विकल्प क्षान नदीं चलता उसका लक्ष्य करके स्वतः प्रक्रट होन वाला 
जो परम पद दे वर्धा अनीन्द्रिय खुख का साथनभूत जो ज्ञान है बह 
ग्रनीन्द्रिय ज्ञान: और बह श्रतीन्द्रिय ज्ञान दी उपादेय है, ऐसा स्तवन 
करना उस ४८ वीं गाया में बताया गया है । 

जो शान सन वाले पुरुपके ज्ञान तरंग रूप जो ज्ञान है बह अमूर्तिक 
को भी जानता | बट अमूर्तिक क्या चीज है ? धममम द्रव्य, आकाश द्र॒ज्य 
अधपर्म द्रत्य, काल द्रव्य और इनसे भी श्रेष्ठ अतीन्द्रिय राग रहित 
सबिदानन्द ही £ एक स्वभाव जिसका ऐसा परमात्म द्रव्य, ये £ चीज 
अमर्त है, उस अमूर्न को भी जानता, मूल पदार्थ जो हैं उनको भी जानता 
ओर जो प्रच्धन्ष £, काल से प्रच्दन्न है, णेपे भूत भविष्य की चीज, और 
नो सत्र से प्रच्चन अलीकाकाश के प्रदेश आदि और भाव से 
प्रद्ष सद्म से सद्टम परमार आदि, द्रव्य से प्रच्छक्ष वे सभी पिण्ड 
इन सब्र प्रच्छन्नों को भी जानना है. और कुछ को भी जानता है । वह 
ओर कुद्ध क्या ? भुतकाल में अपने द्रव्य में आने बाली या पर द्रव्य में 
श्राने थाली जो श्र भी चीज है, विभात्र, अशुद्ध अवस्था इन सब को 
भी जानता *ै, ऐसा ज्ञान अनीचिय क्षान है और बह ज्ञान ही स्वक्षके 
श्रतोन्द्रिय सुख का साधन है | इन्द्रिय ज्ञान में यह शक्ति नहीं कि वह 
अतीस्िय सुख््र का साधन बन सके, केबल शतीनिय ज्ञान में ही ऐसी 
शक्ति है। श्रतीन्द्रिय ज्ञान श्रमूर्तिक और मूर्तिक को भी और अमूर्तिक 
मू्िक में भी प्रद्षन आदि सब की जानता है। जो बड़ी मुश्किल से 
कोशिश करने पर भी समम में नहीं आने वाले द्रव्य, जो क्षेत्र, काल 
आर भाव से भी प्रचछनन दे, क्षत्र से श्रछन्न अलोकाकाश के प्रदेश, काल 
मे प्रच्छक्ष जो वर्तमान में नहीं हैं. ऐसी भूत और भविष्य की प्रयोएं और 
भाव से प्रच्दध्ष स्वृल पर्याय्ोमें धुसी हुई जो सूच्मसे सद्ठम पयाएँ होती 
थे सब केवलॉकी शान पर्योयोमें रहती ही हैं. क्योंकि वें सबको सच वहां 
प्रत्यक्ष है। द्रत्यमें सबसे अधिक सच्म चीज काल द्रव्य है ! वह काल 
ट्रव्य ऐसा है. मिसकी पर्यीय समय दे, वह द्रव्य से प्रच्छन्न है, चैत्र से 


हि 
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अलकाकाशके प्रदेश प्रच्छज्ष है और काल से प्रच्छज्ञ मून ओर भविष्य 
की पयोग ६ जो काल स-ढकी होती ६, भाव से अच्छन स्थल पयोयास 
घुस; हुई सच्म पयाएं ६ । उसे पक बालक एक सहिने सें एक अंगुल चढ़ 
गया, परन्तु वह तो समय समय पर चुढ़ पहा, परन्तु उसका वह प्रतिससय 
बढ़ना भावसे प्रच्छन्न हे ओर उसका चणुन नहीं किया जा सकता ओर 
एक्र सांहंच भर से , उसका एक 5ऋशरुल बदला वन्द्ाई द गया तो उसका 
बरणुन किया दया । एक सोटी पयोव सें सी प्रति लमय सक्षम पयोएं चल 
रहीं हैं जिन्हें हम परिवर्ेन कहते, वे सुक्म पी भाव से प्रच्छन्न हैं । ऐसे 
सच प्रच्छनाकी सी जो दख लेते है, ऐसे अतीन्द्रियज्ञानी जीवोंके स्व 
अतीन्द्रिय रुख होता ह। अतीन्द्रिय सुख उसी के होता है. जिसके 
अतीन्द्रिय ज्ञान हो.। क्लान को “छोड़कर सुख नहीं. रहता और सुख को 
छोड़कर ज्ञान रहीं दो सकना | छुख और ज्ञानमें ऐसा ही भाईचारा है । 
एस ज्ञान आर टुखका सम्बन्ध अभिन्न है। ज्ञानके बिना सुख नहों रहता 
आर ऊद्दा सुख नहां हा बहा ज्ञान नहीं रहता । वहां ही यह वान वनल नत्ाते 
कि अतोन्द्रिय मुख्का साधन अतीन्द्रिय ज्ञान है । । 


यहा यह प्ररुन छुआ कि जब जझ्ानसे अम्नि सखको चतलाया 
आारहा दे नो ज्ञान ऑर छुख दो गुण नहीं वतल्ाना चाहिंए। इसका 
उत्तर चंद है. कि वहां स्वरूप इप्टि से तो ज्ञान और सुख दो हैं, परन्तु 
-बानस उड़ा छुलका संबेदन नहीं वाया जासकता और झुखसे जुदा 
शानका संबदन नहीं वताया जासकता इसलिए थे अमिन्न हैं । 
यहा ।फर बह प्रश्त हाता कि और भी ऐसे गुण हैं जो जझानसे 
ओंडज् नहीं बताये जा सकते तो उनको भी ज्ञान से असिन्न करो | 
इसका समाचान -यह हे कि जब उन गुणोंका वर्णन आयगा तो थे- भी 
क्षानसे अभिन्न होजाएँगे । जैसे सक्षम गयण ज्ञान से असिन्न हैं| यदि 
ज्ञानके स्वरूप न्यांण में से सक्षम सुशको निकालदों तो उसका सक्ष्मपना ज्मपना 
मिट जाना चाहिए और वह स्थूल -होजाना चाहिए परन्तु ज्ञान स्थूल तो 
नहीं जाना । इसलिए सभी गुणोंकी देखो जो-आत्मा में भरे हए हैं 
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सब अपनी मिन्न भिन्न लक्षण सत्ताको लिए हुए होते हैं, परन्तु वे ज्ञानसे 
भिन्न नहीं । उस आत्माकी शक्तियों को बताया जारहा है कि वे सच 
गुण उस आत्मा द्रव्यसे भिन्न नहीं हैँ और द्रव्य की सत्तामें ही हैं 
इसलिए सच अभिन्न हैं । प्रारंभिक दशा में शिष्यों को सममभाने के लिए 
भेदद॒प्टिसि वर्णन होता हे ओर समझ चुकने के वाद अमेद इृष्टिसे 
बर्णन होता हे यह अध्यात्म वर्णनक्रा तरीका है | आध्यात्म अनुभव 
में उतर हुएकी पूछे कि मोज्षमाग क्या है तो बड़ एकदस यह नहीं कहेगा 
कि दर्शन ज्ञान चारित्र ही मोक्ष मार्ग है | परन्तु यह कहेंगे कि जो एक 
तमात्र अभेद परिणति मोक्ष की चलती होती उस एक परिणति को 
कहेंगे कि यह अमेदानुभव मोक्षका मार्ग है । फिर वे कहेंगे कि ज्ञान का 
श्रद्धान सवभावसे रहना सो सम्यक दर्शन है, ज्ञानका ज्ञानस्वभावसे 
होना सो सम्यक ज्ञान है ओर ज्ञानका रागादि भावों के त्यागके 
स्वभावसे होना सो सम्यक्र चारित्र हे | इसलिए ज्ञान ही दर्शन 
ज्ञान ही ज्ञान आर ज्ञान ही चारित्र है यह अभेद दृष्टि से बतारहे। चारित्र 
बह जो किसी वस्तु का जाने ओर ऐसा जाने की उसके जानने में रागादि 
भाव नहीं रहे, परन्त वह चारित्र क्या ? चारित्र चढ़ कि जो बहुत देर तक 
ज्ञानमय बता रहे । दर्शन क्या ? ज्ञान का ज्ञान रूप से वना रहना और 
इससे बरिपरीत श्रद्धा न लाना, इसीकों दर्शन कहते हैं। नो ज्ञान का ज्ञान्र 
रूप से चना रहना यह सामान्यतया अनुभव किया यही देशन हुआ ओर 
ज्ञान का ज्लञानरूप से होना, यढ ज्ञान हुआ व बहुत दर तक वना रहना यह 
हआ चारित्र | तो इस प्रकार दर्शन ज्ञान और चारित्र ये तीनों गुण अभेद्‌ 
द्दीहे। 
अब यह प्रश्न होता कि ज्ञानमें यदि अनन्त गुण आगए ता 
ज्ञान द्रव्य होजायगा । गुण जो होते हैं वे द्रव्य के आधार से 
होते हैं, तो सारे गुश ज्ञान के आबार दोते हैं तो ज्ञान को द्रव्य होजाता 
चाहिए | इसका समाधान यह है कि यहाँ अन्य गुणोंको जो ज्ञान 
में मिलाया वह आधार से नहीं मिलाया दे । वे तो सब्योगी होकर मिल्ल 
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हैं । आधारते होकर मिलना यह तो द्रव्यमें ही होता और 
'सहयोगी होकर मिलना यह अलग चीज है। सहयोगी होकर बह अमेद 
रूप न होजाय तो वह एक स्वरूप दे ही क्या ? ज्ञान में से सब गुण 
'निकालदी तो फिर इनको निकाल देने से ज्ञान में उल्ही चीज आ 
जानी चाहिए | फिर उस ज्ञानका स्वरूप क्‍या रह जायगा यह साचो-। 
'इस आत्मा की देखो । बह आत्मा ज्ञानमय है। अब यह ज्ञान 
कितने मय हैं । ज्ञान सूह्त्म भी हैं, ज्ञान परणशसता इसलिए अगुरलधु 
'भी है, ज्ञान अमूर्तिक भी है, ज्ञान स्थिर भी है| यदि ये शुण 
सहयोगी होकर एक दसरे को ठोंस लेने के साथन न रहें तो यह वताओं 
कि ज्ञानका कोई अस्तित्व भी रहेगा क्या ? नहीं रहेगा | इस 
तरह ज्ञानसे जिनेने गुण हैं वे अप्रथक्र रूप से रहते, फिर भी एक गुण 
दुसरे गुण के आधार रूप नहीं, सहयोगी. रूप है| सहयोगी रूप 
_ से वे सघ गुण न्यारे नहीं हैं। उन सत गुणों का अभेद पिंड एक आत्म 
द्रंव्य है । ओर वह आत्मा ज्ञाननय है | यदि उसमें से कोई एदऋ 
गुण भी निकाला जाय तो कोई गुण उसमें नहीं टिक सकता। द्रव्य की 
दृष्टि से देखो । एक चीज है और वह परणमती है । परिशमन भी एक 
है। एक समय में एक परिणमन है, ऐसी उस चीज सें कल्पना करके 
गुण छू ढते । द्रव्य की तरफ से देखते तो ऐसा लगता कि गुण 
तो उसमें मानी हुई चीज है | यदि गुण की तरफ से देखते तो ऐसा लगता 
कि द्रव्य क्या है समस्त गुणों का एक अभेदपिण्ड द्रव्य है।त्तव और 
द्रव्य वंया रहा द्रव्य तो साती हुई चीज है | यह तत्त्व का विकट रहस्य 
है | जो है बह अनुभव में तो सत्य उतरता है परन्त चचतों से सत्य 
नहीं उतरता । हर पहलुओं से दीखा वह तो चीज है और जो ,कल्पना 
से जिस एक तत्त्व का आंलंबन किया बह चीज नहीं | जैसे अंगलीके 
सहारे चन्द्रमा दिखाया जाय नो देखनेवाला केवल उ'गलीको ,ही नहीं 
देखता और न बीचके मार्गको ही देखता, बह तो उस ऊंगलीकी सीधसे 
चद्धमाकी देखता । इसी तरह से सब दृष्टियोंसे जहां वह एक निर्विकल्प 


( १५ ) 


अ्ंद एक सतान स्वभाव अनुभवमें आर तो वह सत्य लगा और उस 
अनुभवमें विफलल्‍न किया तो चह सत्य नहीं लंगेगा। उस अनुभवको यदि 
वचनस कहें तो वह सत्य बात नहीं बठेगी। यह चीज़ पुदुगल द्वव्यों के 
भी ऐसी ही है, केचल आत्मद्रव्यके ही नहों। लेंस कोई कहें कि मिश्री 
तुमन जो खाद उसका स्वाद समभादों | परन्तु मिश्रीका स्वाद समझाने 
में श्लसमर्थ होजाओंगे। कहोगे कि बड़ी मीठी चीज है । गन्ने से बनती 
#। गन्नमें ले इनना मेल निकालने तो गन्तेमें जो! मोठआ निर्मेल रस रह 
ज्ञना है उससे अधिक मीठा गुड़ बनता है। शुड्में से भी मेल निकाल 
कर शक्कर बनाते जो गुड़स भी ज्यादा मोठी होतों है। उस शककरको 
भी आर स्वच्छ बनाकर मिश्री बनाते तो वह दाक़करसे भी ज्यादा मीठों . 
होनी £। बट तो बनाया कि बह मिश्री इतनी अधिक मीठी होती है 
पर्न समनेवानलेक्रो मित्रीक मिठासकी सचाइका अनुभव नहीं होपाया 
ओर स्वर्थ मिनने उस खाद तो थे उसके रसका अनुभव करनलेंगे, परन्तु 
समझना नहीं सकेंगे | इसी प्रकारसे ज्ञानके अनुभवों बचन से कहें .तो 
नदी बढगा | सारे गणोंका एक समृह, ऐसा एक जो. पिंढ हैं 

श्रही तो एक ठ्च्य £ | गुगा द्रब्यके आधार में है। द्रव्यकी जगहसे देखो 
तो द्रत्य 6, द्रव्य का परि पमन टद्र्यका यह सरग 6, ओर तररामस सब 
गुण विद्यमान हैं | आत्मा जानना है तो शान गुण, देखता है इसलिए 
दर्शन गुण, रागादिस रहित है इसलिर चारित्र गु निराकुलताका भाव 
इसलिए समर गुण, अमर्तिक 6 इसलिए श्रप्ूर्तिक गुण, अनुमत होते 
हैं थ आत्मा की शक्तियां है जिनके पाएजाम स्वरूप आत्मा का तरंग 
ती है, उन्हें कहते है शक्तियाँ या गुण । इन सब गुणोंमें से किसी भी 
एक गुणुका निर्माण ही सारे गुणों की चजद्द से दोता है | यदि उसमें 
थे और गयणों की भिन्न मानें तो एक गुण भी अपना स्वरूप कायम नहीं 
ख सकता | परन्तु एक ग़ुखका भी अन्य कोई गुण आदबार -नहीं है। 
आधार होगा तो उनमें अभेद सिद्ध नहीं दोगा ० 
देखो सैया ! अम्ृतचन्द सूरि मद्गाराजकों ज्ञानसे इतना पक्तपात 
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होगया कि सुखका वर्णन करनेकी वात कहरहे थे परन्तु उनको तो ज्ञानकी 
ही धुन है, आनन्दका वर्णन करते हुए उसमें भी ज्ञानको रख दिया, ऐसा 
उनके पक्ष लग- गया । कुछ भी बणन करें तो वीचमें- ज्ञान का वर्णन करने 
लगजाते यह उनमें पच्चपात होगया | सब जगह उन्होंने झञानकों खॉंस 
दिया | तो अमृतचन्द आचाये ज्ञानगुणके ही पत्षमें इतने क्‍यों आए ! 
एक दृष्टिसे यदि देखें तो इन सब गुणोंमें राजा एक ज्ञान गुण है और 
ऐसा मालूम होता कि इस ज्ञानकी रक्ताकेलिण द्वी वे सारे गुण हैं। 
ज्ञानमें यदि अमृतिकपना न आये तो-यह ज्ञान सूर्तिक घन वेठेगा और 
वह अतीन्द्रिय ज्ञान ही नहीं रहेगा | इस प्रकार ज्ञानके स्वरूपकी रक्षाके 
लिए अझूते गुण आया । ज्ञानकी सत्ता रख देने के लिए ही उसमें सक्षम 
गुण आया। आत्मासें सूक्ष्म गुण है। ज्ञान ज्ञान ही रहे अन्य गुणरूप 
या अन्य द्रव्यहूप अथवा अश्रुव परयोयरूप न वनजाये इस शक्तिकों 
अगुरुलघु बनाये है। सो देखो ऋगुरुरूधुने भी ज्ञानकी रक्षा की। कल्पना 
करो कि किसी ज्लानसे किसी आत्मासे यह गुण मिट जाय तो चह आत्मा 
का स्वरूप केसे रह सकता । परन्तु किसी आत्मासे सूकूण गुश न मिट 
जाय यह सोच कर ज्ञानकी भावना आत्मामें करनी पड़ी है, ऐसी तो 
कल्पना नहीं होती । सहज आत्माका ज्ञान गुण समाप्त न होजाय इसलिए 
ज्ञान आया, ऐसी वात भी कल्पना में नहीं आपाती । परन्तु ज्ञान न मिट 
जाय इसलिंए अगुरुलघु गुण आया । जितने भी गुण हैं. मानो इन सच 
को ज्ञान गुण की आवश्यकता नहीं परन्तु ज्ञान गुण को सबगुणों की 
आवश्यकता है। आत्मा के अन्दर ज्ञान गुण एक ऐसा - ही प्रधान गुण 
है। यदि आत्मासे कहते कि तुक्के बहुत गुणोंमें रहते हुए चहुंत दिन 
होगया, आज एक गुण कमर करना चाहता हूं तो सोचते कि 

किस गुणकों नप्ट किया जाय । किसी भी गुणको निकालेंगे 
तो आत्मा ही घिखर ज्ञायगी । आत्माकी ही सत्ता नहीं रह 
सकेगी । इसके अतिरिक्त ये ज्ञानके अतिरिक्त बाकी. गण ऐसे हैं जो 
किसी तरह ज्ञानके विना कहीं टिक सकते हैं, परन्तु आत्मामें और जितले 
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गुण है उनके बिना ज्ञान नहीं टिक सकता। पुदुगलमें अगुसुलघु, धर्म 
आर अधम में सृद्दम ओर अ तिक गुण आदि प्रकार रह सकते हैं, ये 
ज्ञान के विना टिक सकते हैं परन्तु इन सबके बिना ज्ञान नहीं टिक सकता । 
सूज्षम कइते किसे है, जो सूद्ठम हो, ज्ञान उसे कहते हें जो जानता है। इस 
बुद्धिमें लहपका भद आया इसलिए उनमें भेद पड़ा, परन्तु आत्मामें मेंद्र 
नहीं चल सकता | आत्माका वह ज्ञान तो सत्र गुणों सहित है। वही 
ज्ञान सबंगुःए & । किसी भी द्रव्यकों निस शुणकी मुख्यता से देखो वह 
ठ्रब्य उसी गुण रूप प्रगट होता है | ऐसे सर्वे गुणोंका पिंड अभेद रूप 
आत्मा है । उस आत्मामें जब तक ज्ञान अतीन्द्रिय नहीं आयगा, वह 
ज्ञान | जिसमें अनादिस चेतन्य सामान्यका सम्बन्ध है, एक ही ऐसी 
आत्माका, जो प्रतिनियत ६, इतर किन्हीं भी सामभियोंकी नहीं खोजतां, 
अपनी अनन्त शक्तियोकि कारण जो अनन्त बन गया। ऐसी अपनी 
स्थितिका अनुभव करनेवाला ज्ञान है, जो ज्ञान क्रिसी के द्वारा निवारण 
नहों किया जा सकता, वह ज्ञान जन्र तक आत्मा में नहों आयगा तब 
नक अनन्त सुख प्राप्त नहीं हो सकता। वह ऐसा अतीन्‍्द्रिय ज्ञान दी 
अनन्त मुखका कारण दे । अतीन्द्रिय सुख इन्द्रीय ज्ञानमें नहीं आ 
सऊफता | अतीन्द्रिय ज्ञानकी दृप्टि से ही अतीन्द्रिय सुखको देख सको तो 
बह अनुभव हो सकेगा ! 

यहां पर प्रश्न हुआ कि अतीन्द्रिय सुख अतीन्द्रिय ज्लानक्रे बिना 
नहीं होता यह तो समममें आया | परन्तु हमारे होरद्ा है इन्द्रियज ज्ञान 
जिसके द्वारा वह सुख सममरमें आयेगा ही नहीं, तो जो चीज समममें 
आही नहीं सकेगी, उसको सममाने का कप्ट क्यों क्रिया जाता -है 
इसका समाधान यह है. कि श्तीन्द्रिय ज्ञान दो प्रकार के हैं। एक 
सब में रहने वाला ओर दूसरा केन्रलीमें रहने वाला। छद्मस्थे रहने 
बाला अनीन्द्रिय ज्ञान यह है जो सहज शुद्ध सामान्य तत्त मय आ्मा 
के अभद ज्ञान सामान्य दे, उसमें जो मानसिक विकल्प होता है उसकी 
उत्पत्तिके बाद वह निश्चय जब हढतामें आता है तो आत्मा उन विकल्पोंको 
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छोड़ता है और यह आत्मा तब स्वाइुभवकी पाता है ओर स्वानुभवकी 
उस स्थिति को ही अतीन्‍न्द्रिय ज्ञान कहते हैं। उस चीजको वतानेकेलिए यह 
इन्द्रियज ज्ञान और यह मानसिक ज्ञान घताया गया । जेसे शास्त्रोंका पढ़ना 
शास्त्रोंकी भूलनेकेलिए ही होता । इनमें विकल्प जो किया उसकी सफलता 
इस विकल्पके त्यागमें दी है । यहां कोई कहे जब निर्विकल्प अवस्था की 
बात है जब फिर विकल्पोंको छोड़ना ही है फिर शास्त्रविकल्प से लाभ 
क्या तो भाई । शास्त्रोंके विकल्प उस निर्विकल्प अवस्थाकों पानिकेलिए 
ही किया । जब वह अवस्था आजायगी तो उन्हें भूलना ही पड़ेगा । यदि 
यह कहो कि जब शास्त्रोंकी भूलना ही पड़ेगा तो शास्त्रोंकी पढ़नेसे फायदा 
ही कया * परन्तु ऐसा किये बिता वह निर्विकल्प अवस्था पाओगे केसे। 
इसी प्रकार इन्द्रियज ज्ञानकेद्वारा -इतने बिकल्पोंकों पंदा. करनेके याद 
'निर्विकल्प अवस्थाको पानेवाले अतीन्द्रिय सुखके स्वरूपको भी समझ 
सकते हैं। यहाँ इस तरह यह सिद्ध किया कि अतीन्द्रिय सुखका साधन 
'अतीन्द्रिय ज्ञान है, इसलिये अतीन्द्रिय ज्ञान ही उपादेय है ओर इन्द्रिय 
ज्ञान हेय है । 
कलके प्रकरणमें यह घात बताई थी कि अतीन्द्रिय सुखका साधन 
अतीन्द्रिय ज्ञान है ओरबात है भी यहो कि जेसा ज्ञान 'होगा उसी 
विषयक, उसी शैलीका सुख होता। मिठाईके. ज्ञान बिना मिठाईके 
स्वादका सुख क्या ! इन्द्रियक्ञानसे इन्द्रियसुख होता और अतीन्द्रियज्ञानसे 
अतीन्द्रिय सुख होता । जैसी ज्ञानकी तारीफ बैसी ही सुखकी तारीफ 
ओर जो सुखकी तारीफ वह ही ज्ञान की तारीफ, ज्ञान और सुखमें इसी 
ठरहका साईचारा या अभेदपना है। 
आज बतलाते हैं कि जो इन्द्रियज्ञान इन्द्रियसुखका साधन है वह 
हेय है। इन्द्रियसुख़का साधनभूत जो इन्द्रियज्ञान है चह हेय है। इस 
जीवके अनादिंकालसे जो इन्द्रिय ज्ञान रहा वह अब नहीं चाहिए। अब 
४ इन्द्रियोके विषयोंमें जो सुख आते हैं वे नहीं चाहिए । वह इन्द्रियज्ञान 
' जे अतीन्द्रियज्ञानका विपक्ष है हेय है उस. इन्द्रियज्ञानकी भ्रकृष्ट निन्‍्दा 
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करते हैं-देखो भेया! अतीन्द्रियज्ञानकों कुछ स्वरूप 
४४ वीं गाथा में कहा था वह हो स्तेत्रनू. वनगया था वहां कहीं ओचार्यश्री 
ने स्तवन नहीं किया था मात्र .कुछ स्वरूपही घतायाथा और अब इस 
४५ वीं गाथामें भी इन्द्रियज्ञातिक पतली वर्तारहेहँ । किन्तु स्वरूप ही 
ऐसी पराध्रीन अपूर विशुद्ध लगे हुए है कि स्वरूप कहते ही 
निन्‍्द्रा होजाव है इसमें केवल ५3०2७ ही जिन्दा नहींहे इन्द्रियसुखकी 
पहिले निन्‍्दा है | प्रकरण भी सु ते जल्रहाहे-इच्द्रियज्ञानतो हमारे 

सत्पथके प्रारंभिक यत्नमें कभी कोई सहकारी भी होसकता है क्विन्तु 
इन्द्रियसुख नो सदा मेरी शांतिके विरुद्ध ही रहतांहै। यहाँ इन्द्रियसुखके 
साधनीभृत इन्द्रियज्ञानका विशेषतया प्रशिनन्दन करतेंहै-वर्णन करते हैं- 

जीवो सय॑ अम्मत्तो मुत्तिगदो तेण मुत्तिणा मुत्त' । 
ओगेणिता जोगर्ग जाणदि वा तण्ण जाणादि ॥५४॥ 


यह इन्द्रियज्ञान कसा हे ? यह जीव तो स्वय॑ अमूर्तिक है, परन्तु शरीर 
से इसका सम्बन्ध होनेके कारण यह मूर्तिककेद्वारा ही भूर्तिकको ही 
जानता है। इन्द्रिय विकल्प, क्षयोपशम, मानसिक विकल्प, ये सब मूर्तिक 
हैं। इनकेद्वारा मूर्तिक यह जींव को अवग्नह करके जानता है। यह जीव 
प्रारंसिक अर्पप्ट विकल्प करके जानता है और योग्य को जानता है । 
जो सामने पड़ा है था स्थूल है ऐसी चीजको जानता है अथवा नहीं ,भी 
जानता। यह जो भी जानता है वह जाननेमें जानना नहीं कहा जा 
सकदा। जैसे कभी पिता किसी वेटेसे जबरदस्ती कोई काम कराता है 
तो वह कहता है कि क्या थह्‌ करनेमें करना है, पहलेसे ही प्रेम और 
विवेकसे यह कार होता तो वह करनेमें करना होता | इसी तरहसे जो 
ज्ञान ऐसा है जो मूर्तिकके दूचारा जानता, मूर्तिकको जानता, अवश्नह करके 
जानता, और छुछ ही को जानता, वह कोई जाननेमें जानना है। आत्मा 
में स्वभाव तो सर्वक्ष, त्रेकालिकका है, यह स्वभाव होतेहुए भी परांधीन की 
तरह जानना क्‍या जाननेमें जानना है। इस. प्रकारसे जो इतनी गड़षड़ियों 
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वाला ज्ञान है वह कोई ज्ञानमें ज्ञान है। इसे आचार्य कहँते हैं. कि यह 
क्षान नहों है। इन्द्रियक्षानके जरिये से नाता प्रकारके अवगुंण आते हैं| 
यह नो कुछे इन्द्रियक्ञान मिला जब तो इतना घमंढ इस जीव के है; यदि 
असंसंव- एक कल्पना करें यह केवली मान कंपायकी जरासा भी अँश 
कऋपने ज्ञानमें पाते तो. कल्पना करलें कि वे अपने ज्ञानकेद्वारा दुनियांकी 
क्या द्शी कर ठालते ? केवलीसे तात्पंय इसजीवको यदि इतना बड़ा जान 
'इस केपायमें रहता तो अनर्थकी हृद होजाती तो ज्लानमें सान कपाय नहीं 
ज्ञान केसा है येह बात वतंलाते हैं। इन्द्रिय ज्ञान मूर्तिसि तो जानता है 
ओर 'मूर्तिको ही जानता है। मुर्तिकिको ये ही जानता है इंसलिए वह 
: पराधीन; है स्थूल पदार्थोकी ही जानता ओर मूर्तिकके द्वारा अथोत्‌ 
- इन्द्रिय ज्ञानके द्वारा ही जानता। स्वभावसे अमूर्तिक होतेहुण भी यह्जीव 
पाँच इन्द्रियवाले मू्त शरीरको प्राप्त हुआ | अमूतंसेमृतकी सन्निधि पाई तो 
'ऐसो फेल हुआ कि यह मूतेके ढवारा ही जान पाता और मूतको ही जान 
पाता- | तो ज्ञानंके उत्पन्न होनेमें जचरस्तीका कारण लग जानेके 
कोरण थे इन्द्रियादि चेलेंज दे रहे है तुम कुछ जान पाओगे तो हमारे 
हुक्ससे, हमारे सहयोगसे ही जान सकते हो । हमारे बिता कुछ नहीं कर 
सकोगे, यह वंत्ाधान निमित्त ऐसा .होगया कि . इसके बिना कुछ गड़बड़ ये 
कर ही नहीं सकता । ऐसा जो इन्द्रियज्ञान दे वह मूर्तिकके दूवारा मूर्तिक 
की'ही, जिनमें कि स्पंश रस आदि गुर हैं ऐसे योग्यको ही, अवर्भह करके 
लांनतो है। यह इन्द्रियंज्ञान किसी पदार्थों जानता दे तो पहले अब्ग्रह 
हीता'है.। अब इसके वाद क्षयोपशम विशेष हो व यदि हमारा उपयोग लगा 
तो औरण््यांदा इहाद़ि ज्ञान होने लगा और यदि यह. बात नहीं हुई तो 
'अबवग्रह होकर.ही समाप्त होजाता। इसप्रकार थोड़ासा प्रतिभासमें आ 
पाता और समाप्त होजाता, ऐसा इन्द्रियक्षान है। इसमें शुद्धि होय तो , 
आगे भी जात पादा.. हम किसी ' चीजको भी.देखते हैं. तो. हमारा ज्ञान - 
परराध्रीन - होने के, कारण .ऐसा: ज्ञगता कि. हंस॑त्रे.जल्दी ही उसे समम,. 
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लिया, परन्तु वहां अबग्रह आदि क्रमसेनज्ञान हुआ । कद्ाचित्‌ क्षयोमशम 
विशेष होता तो आगे घढें, शअथोन्‌ कुछ ज्यादा समझ लेते । यह इन्द्रिय- 
ज्ञान मेरा हितू नहीं है, यह तो मेरे स्वभावक्रा घानक ही है अथोत्‌ 
बहकानेवाला है । ऐसे विशुद्ध स्वभाववाले चेतन्यकेलिए यह ज्ञान गुण 
अर इसमें हो रसकर रह जाना यह तो एक घड़ा अपराध है, घड़ा कलंक 
है और शआयगेकी उस्नतिमें छड़ा भारी रोड़ा है। यदि ऐसी बात आई तो 
अनीन्द्रिय सुखकी अवृत्ति नहीं रही। इसलिए यह घताया कि यह इन्द्रीय 
मान हय है | ह 

यह परोत्ष ज्ञान केसा है ? यद्यपि इसमें- अनादिकालसे ही शुद्ध 
चंतन्य सामान्यका सम्बन्ध है। इस इन्द्रीयज्ञानी जीवको समझा रहे कि 
तरे अन्दर चंतन्य सामान्यका सम्बन्ध अनादि काल ही से स्वतः ही है 
परन्तु इन्द्रियजालमें फंसे होनेके कारण स्वय॑ अपने आप स्वधीनतया 
श्रात्माकेद्वारा अर्थोक्तों जान लेनेमें असमर्थ होगया | जेसे आंखसे सब 
देखते हैं, फिर भी आंखमें पट्टी लगादेवें तो स्वय॑ अपने देखनेमें असमथ 
होगया, इसी तरह श्नादि फालसे चेतन्य सामान्यका सम्बन्ध पाया, 
परन्तु फिर भी अन्तान रूपी अंधकारसे अंधा होगया और अर्थोकी जानने 
में श्रसमर्थ होगया। इसके बाद प्राप्त और अमप्राप्त. जो पर॑ निमित्तक 
सामग्रियां हैं, उनकी खोजकेलिए व्यग्न होगया | जब स्व नहीं जान पाता 
यह, जीव, तो जाननेकेलिए १० अन्य चीजोंका सहारा लेता और उनको 
खोजनेकी व्यम्नता पेंद्रा करता | इस व्य्रतासे बह अपनी शक्तियोंको खो 
देता | यह जीव श्रल्पक्षानी है और स्वयं *जाननेमें असमर्थ दे और अपने 
जाननपनेसे जाननेफेलिए अन्य सामग्रियोंकी खोजमें व्यग्न होगया तो उसने 
अपनी स्वयंकी शक्तियाँ खो दी | हमारी अनन्त शक्तियां इसीलिये खराघ 
होगई कि हम अन्वानकी अन्थीसे गुठित होनेसे पदार्थोको स्वयं जाननेमें 
अ्रसमर्थ होगये, परन्तु बुद्धिमें बहुत बहुत जाननेकी इच्छा पेदा होगई, 
जब स्वय॑ जानमेमें असमर्थ हैं. .तो फिर आश्रय खोजते, इस.तरंह आश्रय 
खोजनेकी व्यम्मता पद्रा होती, तो उससे इस आत्माकी अनन्त. शक्तियाँ 
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नष्ट होगई । यहां यह विशेषण दिया कि प्राप्त सामग्री और अग्राप्त दोनो 
सामग्रीको अपने ज्ञानकी बद़्ानेकेलिए खोजनेमें व्य्न होजाते। परन्तु उस 
जीवकी सत्ता तो उसीके आधीन है । आंख कमजोर होगड, उसका जाला 
निकलवाते हैं, तो यह अंख तो हमारी सत्ता नहीं है। आँख उधरना या 
विगढ़ना यह जो परिशमता हे वह तो मेरे आधीन नहों ह, परन्तु जां 
पर पदार्थ हें अथवा परसामग्री हे उसकी खोजनेमें जो व्यम्ता आती, वह 
व्यग्रता तो पराधीन सामग्रीकों खोजनेके लिए होती, इसलिए उस 
व्यग्रताके कारण उसका ज्ञान मोटा बन गया, ऐसा जो संस्थूल ज्ञान दे 
वह अनन्त शक्तिके मिंट जानेसे अधीर हे ओर अपने आपको टिका नहीं 
सकता, अस्थिर है। ऐसा जो यद इन्द्रियक्ञान ह॑ बह महान मोह मल्लक 
वशमें होनेके कारण है। जसे कि एक लड़केको मारनेवाले उसके चार 
भाई हैं, तो उसकी केसी दशा होती, एकने पटका, एकने मुक्तका मारा 
एकने घसीटा और एक ने थप्पड़ मारा, ओर उस लड़केका कचूमर निकल 
गया । तो हमारे इस इन्द्रिय ज्ञान में कैसी दर्गंति चलरही है, कद्राचित 
, इन्द्रियज्ञान भी होजाय तो टिक्रे भी नहीं, १० जगह भी जाय, - इतना 
ही होजाय तो भी ठीक है, सन्तोषकी थात है, परन्तु इतना ही नहीं रहने 
दिया, वहां तो महा सोह सलल्‍ल जिन्दा हे इसलिए पर पदाथेकी 
परणतिमें उसका अभिप्राय आगया । परपरिणतिमें अभिप्राय होना ही 
मिथ्यात॒ हैं.। यही संसारमें रुलानेवाला भाव है | ऐसा अभिप्राय होनेपर 
भी जगह जगह पर ठगाया गया । यह जीव अनादिकालसे टठंगाया गया 
ही तो रहा । यदि परकी परिशण॒ति मेरे आधीन होती और परकी परिणतिका 
असिप्राय भी आता तो भी बुरा नहीं था, किन्तु मोहसे यह ज्ञान घार 
वार ठगाया जाता है यह तो इसका कचूसर ही निकालता ॥ 


एक दुप्टके अथवा एक पापीके नावमें आनेसे कहते हैं कि सारी 
नोंका डूब जाती, इसी तरहसे एक मोहके आने से इन्द्रियज्ञानकों भी 
गालियां मित्र रही.हैं. और न जाने कितनी गालियां .ओऔर .मिलेंगी-। 
इन्द्रियज ज्ञान केसा है, इसके अवगुण ,वतलारहेहें। ग्रह. भूतिक़केद्ारा 
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झानना, मर्तेककों ही जानता, चलाधान निमित्त होते हैं निमित्त जिनके 
उनके निनित्तत जावता, रेसा पराधीन भी है, फिर अबग्रह करके रह 
जाता, कदायित दी ऊपरका जाता। कहते यहां तक भी ठीक है। जैसे 
चतुर एक लड़केको कोई पीट रहा, वह लड़का पिटता हुआ यह सोचरहा 
कि चलो मुक्‍्के ही तो लग रहे, हन्टर तो नहीं लग रहे, फिर हन्टर भी 
लगने लगें, तो सोचना कि हन्टर हो तो लग रहे, फांसी तो नहीं लगी | 
इसी नरहसे इस $पिटते हुए संसारी जीवको ऐसा चतलाते हैं कि चलो 
इनना ही सठी, अभी यह तो नहीं हुआ । परंतु यह और तो लगा ही है 
अनादइकालस अतान दोनेके कारण यह स्वयं पदार्थोको नहीं जानता, 
कहते कि इनना भी हो तो कोई बात नहीं, परंतु वहां तो पदा्थोंकों जाननेके 
लिए पराधीन सामग्रीकों खोजनेमें व्यप्नता आती और उस व्यग्रताके होने 
से इसके झ्ानकी अनंत शक्ति नष्ट होजाती। इतना होनेपर भी उसमें 
निरंतर विप्लच होते और बह एक जगह नहीं टिक सकता । इसके बाद भी 
एक और लगी है कि मोह महामल्ल लगा दे उसके कारण परिणतिका 
अभिप्रायथ भी उसके साथ लगगया उससे तो उसमें घड़ा बुरापन आगया । 
परको भें वो काठ, टेपता परणमा दूं, ऐसा अभिप्राय इसके साथ लग गया 
अर उस लगनेंके साथ एक वात और लगी कि यह समय समयपर घहुत 
ठगाया भी तो जाना है। पर पदाथकों यों परणमा दूं" ऐसा अभिप्राय 
श्रना रहे । और ऐसा होना भी रहे तो भी कोई घात नहीं, वह पिटने वाला 
कहता है कि अभी तक भी इमारी कोई हानि नहीं है, परन्तु बह घारवार 
टठगाया भी तो जाता है | आचाये महाराज कहते हैंकि एक जिस ज्ञानके 
अन्दर इतनी गड़बढ़ियाँ दिखती है. और उसपर भी ठगाया ही गया, ऐसा 
इन्द्रियवञान यदि जानता है तो में समझता हूं कि यह तो जानता ही 


नहीं | ऐसा ज्ञान ऐसी सम्भावनाके द्वी योग्य है। इसलिए यह जो इन्द्रिय- 
ज्ञान है वह देय है। इन्द्रियज्ञान द्वी मेरा स्वरूप है, इन्द्रियज्ञान ही मेरा 
सर्वस्त्र हैं, इस प्रकारकी बुद्धि ही हेय दै। वह अतीन्द्रिय सुख इन्द्रियक्ञान- 


के सम्बन्ध से नहीं आता । जहाँ इन्द्रियज्ञान होता है, इसके निमित्त राग 
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इबेष आदि भाव भी साथ चला करते हैं, इसलिए वह इन्द्रियक्ञान जगह 
जगहपर गालियां ही खाता है । परन्तु वास्तवमें इन्द्रियज्ञानका दोष कया ! 
आँखसे जो देखते तो देखनेमें जो राग भाव लगा है. उसमें बुरा होता 

आंखके देखनेमें तो बुराई नहीं हुई। साधु पुरुप घर छोड़ कर साधु दो 
जाता है, उसे कभी स्त्री ही पड़गाहनेकी आती, यद्दि वह सोचे: कि यह 
मेरी स्त्री है इसलिए में यहां आहार नहीं करता, तो उसका मुनिपना नष्ट 
होगया । यदि वह सोचे कि भेने उसे छोड़ दिया है इसलिए आहार नहीं 
करता, तो यदि उसने स्त्री को ही छोड़ा था तद्दिपयक्र विकल्प नहीं छोड़ा 
तो वह मुनि ही नहीं वना, वास्तवमें मुनि तो रागको छोड़ता । वहां नेत्रोंसे 
ही देखते, परन्तु नेत्रोंसे देखनेपर भी वह बुद्धि तो नहीं है जो ग्रहस्थ 
अवस्थामें थी । तो आंखका तो दोष नहीं होता, यदि दुभोव हो तो वहाँ 
रागभावका ही दोप होता । यह राग इतना चालाक है और बदमास है, 

कि घर में आग तो यही लगाबे ओर घदनाम करे इन्द्रियज्ञानको | राग 
ही सारी चालाकी कररहा है, और इन्द्रियक्ञानकों गालियाँ पड़ रही हैं। 
इस रागके ही इन्द्रिय ज्ञानमें लगेरहनेके कारण आऊकुलताकी संत्तति नष्ट 
न होगी अतः यह इन्द्रियज्ञान हेय है | वह इन्द्रियज्ञान अतीन्द्रियसुख का 
घातक भी है इसलिए ही हेय है । इन्द्रियज्ञानकोी छोड़कर अतीन्द्रियज्ञान 
ओर अतीन्द्रियसुखको ही प्राप्त करने में प्रयलतशील रहना इसीके मायने 
धर्म है। भगवान के सामने प्रार्थ ता करते समय भी उस ज्ञान सासान्यका ' 
ध्यान करो | जो जीव अपने चेत्न्य सामान्यक्रे अनुभवमें लग गया तो 
उस अनुभवमें रमजानेसे वहां कितने ही कम नष्ट होगये । परन्तु २४ घंटे 
अन्य कार्योमें दृष्टि रहनेसे वह निरावलम्व अवस्था में नहीं लग सका, 
इसलिए वह अवलम्वबन करता | भगवान जो: अतीन्द्रियज्ञांनी हैं और - 
अतीन्द्रिय आनन्द्वाले हैं, बे अमूर्तिक परमात्मद्रव्य भगवान. हैं। बह 
भगवान हमारी स्वयंकी आत्मा ही है। उस अतीन्द्रियसुखवाले, अतीन्द्रिय 
ज्ञानवाले परसात्माका कोई आकार नहीं दीखता, वह तो ,ज्ञानके द्वारा 
अपनी -ही परिणति में उसका ध्यान. करनेसे अपनी ही .. परिणतिमेँ उसका 
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दशन होता है । भगवानकों भगवानमें नहीं. देख सकते, भगंवानको तो 
हमारी आत्मामें दी देख सकते हैं । सिद्ध लोकमें रहने वाले सिद्धोंकों' हम 
चहीं देखें तो सिद्धको नहीं जान पाते, क्योंकि वहां विकल्प है। उसके. 
स्वरूपका आलम्बन लेकर जो हमारी अपनी ज्ञानपरिणति होती, 'उसः 
परिणतिमें जो अनुभव बना, उस अनुभवमें उनके दर्शन होते | अपनी हीः। 
ज्ञान परिणतिके अमृतभाव में हम सिद्धों और अहन्तके दर्शन कर सकते? 
परन्तु सिके अथवा अहन्तके स्थानपर उनके दान नहीं कर सकते। 
भगवानके मिलनेकी जगह तो यह हृदय है| भंगवानकी भूर्ति भी यहीं 
मिलेगी, फिर बाहर जानेकी क्या आवश्यकता है । 


एक सनुप्य अपने हाथमें कुछ लिए था | उसने दूसरे मनुष्यसे 
पूद्दा कि मेरे हाथमें क्या है ? जिन जिनसे उसने पूछा सब हैरान होगये 
ओर किसीन भी कुछ नहीं बताया | एकते कठ्ठा कि हम तो नहीं घता. 
सकते, आप ही बताओ कि आपके हाथ में क्या है | तब वह बोला कि. 
मेरे द्ाथमें हाथी, घोड़े, मन्दिर, यहां तक की तीनोंलोक विद्यमान .हैं। 
तब वह बोला कि मद्रान खोलकर व्रताओं | हाथ खोला तो उसमें 
स्थाहीकी टिकिया थी | तब लोगोने कड़ा कि वाह आपने तो चताया था 
कि मेरे द्वाथमें इतनी चीजें हैं । और यहां तो यह स्थाहीकी टिकरिय्रा ही है, 
आप तो भ्ृ'ठ बोलते हैं | तब उसने कद्दा कि ठहरों अभी बताता हूं और 
यह कह कर उसने बद्ध स्थाहीकी टिकिया थोड़ेसे पानी में मिलादो और 
एक कलम लेकर अपने हाथमें हाथी ब्रना कर कइने लगा कि देखो मेरे 
हाथमें यह हाथी है, फिर घोड़ा बनाकर कहने लगा कि यह घोड़ा है। 
इस प्रकार हाथमें तो स्याही ही थी, परन्तु कलम से लिखना शुरू किया 
तो सब कुछ बन गया । आत्मा तो इसी तरह हाथ है, ज्ञान उसमें स्याही 
हैं और कलम चारित्र है, यदि इस कलमकी मददसे स्याह्ीसे लिखना 
, शुरू करें तो सबसे अँचीसे ऊंची चीज यहीं मिलेगी, फिर कहां आँख 
गदाएँ। आलम्बन हमारा है, परन्तु आलम्बनमें रद कर भी हम उस 
भगवानकी खोजमें जाएं तो वह भगवान दमको यहीं मिलेगा । समशरण में 


खाक 
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भी जो देखते हैं, उस आकारसे भी भंगवान नहीं, जिनको हम त्रिशलांका 
नन्‍्दन, सिद्धार्थ नन्दन बोलते हैं, वह भी भगवान नहीं, जिसको 

नामसे पुकारते हैं, महावीर, वद्ध मान, वह भी सगवान नहीं, भगवान ते 
मेरे क्षेत्रमें रहने वाला जो विशुद्ध ज्ञानानन्‍्दमय स्वरूप है वह दे | वहुत 
समय से हम अन्यत्र अपना उपयोग लगा रहे थे उस उपयोगको चहाँसे 
निकालकर भी परमात्मासें जो उपयोग लगा रहे थे वहां पर हसन भगवान 
को नहीं पाया, परन्तु भगवानकों हंमने अपने आपके ज्ञानपर अर्योग करक 
अपने ही परणतिसे उस ध्यानमें बनाया तो वहां जो चीतरागपनेका जी 
स्वाद आया उसमें हमने भगवानकों पहचाना | में स्वयं परमेश्वर हूँ, 
इसलिए परमेश्वरके दर्शन करसकता हूं। व्यक्त परमेश्वर नहीं. हूँ, फिर 

जो परमेश्वरका स्वभाव पढ़ा है और हम उपयोग लगानेके कारण हम 
अपनेमें जो परमेश्वरका थोड़ा अनुभव कर पाते, उस अठुभवर्कद्वारा 
'हमसें पृरणी परमेश्वरता का स्त्ररूप जाननेमें आजाता | परमेश्वर का दशेन 
में अपनी ही परणतिसे, अपने ही विवेकसे करलेता हूं | उंसंका दशोच व 
परिणमन ही सत्य सख है वह इन्द्रियज्ञानसे नहीं होता | तो अतीन्द्रिय 
सुखका का घातक जो इन्द्रिय ज्ञान है. उसमें हेय बुद्धि रखना यही हमारा 


बुद्धि होनी चाहिए । लालच करो तो सबसे बड़ेका करों जिस बड़े के लालच 
सें लालच नहीं टिक पाता । 


हे कल तो यह वर्णन था कि यह इन्द्रियज्ञान मूर्तिकके द्वारा जानता 
और सृतिकको दी जानता, अवग्रह करके जानता, योग्यको जानता और इसके 
अलावा अनन्त शक्तिके न रहनेसे, मोह मल्लके जीवित रहनेसे विभाव- 
रूप हुआ, यह इन्द्रिय ज्ञान बुरा है, और इतना ही नहीं वह परपरिणति 
करता आर परपरिणतिके करनेपर भी ठगाया ही जाता है, इसलिए यह 
इन्द्रियज्ञान हेय है। इस प्रकार इन्द्रियक्ञानकी देयता का इतना कड़ा 
चर्णन किया और फिर भी आज कहते कि यह इन्द्रीय ज्ञान देय ही है । 
जो किसी जीवके लिए हितकारी नहीं है, वह इन्द्रिय ज्ञान देय ही है ऐसा 
अधथ निश्चय करते हे ।' प्रश्न-तों क्या अब नक यह निश्चय किया नहीं 
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जासका था। उत्तर-आचायश्रीको तोये सब निश्चय हैं ही फिर भी 
उन्‍्दान जा अवधारवति शब्दसे व्यक्त किया उसके यहां ३ रहस्य हैं ९-इस 
अन्नराधिकारक इस स्थल में इन्द्रिययुल और इन्द्रियज्ञानके बारेमें कुछ 
पणन तो करदहो दियाथा उस निःसार तत्त्वके प्रति अधिक समय या उस 
आर बस्मन करनेमें आ्रधिक्र उपयोग देना बढ़े पुरुषोंकी नेसर्मिक आदत 
नहीं होनी है, निःसारके विपयमें अधिक वर्णन करना कुछ उसकी महत्ता 
प्रकट कर देनेके बरावर है अ्रनः इस स्थलमें अधिक न कहकर यह देयत्व 
बतानवाली अन्तिम गाया कद रहे हैं। २-अवधारयति शब्द शिजंत भी 
सिनाद जिससे वह अथ होता है कि निश्चय करातेहँँ जिन भव्यजीबॉपर 
करू पा करके भगब्नका प्रयत्न होरहा है उनको उपदेश देकर अन्तमें ऐसा 
निम्रव करवातदी है, आचायंश्री तो दयालु ही हैं यदि कोई घर्म उत्तर उनको 
आत्षाको स्वीकार न करे तो थे पुत्र नहीं कुपृत हैं, देखों सेया कैसी निःशंक 
बागी दे आवायदवकी तभी तो बे निश्चय कराते ही हैं। ३-चक्ता भरी 
बर्णन करते करते गदरी हल्की सत्य की उमंगोंमें चढ़ते दी रहते हैं. यहां 
सूरीश्चर ऐसे विरक्तता की तीत्र काप्ठामें आगये कि इन्द्रियसुख ज्ञान का 
उपयोग ही दूर करनेवाले हैं. सो जद्यन्य एवं मध्यम अन्तरात्मओं पंर दया 
कर उस बं्गनके कामकी समाप्तकरनेके लिये स्वयंके चेराग्यसे भरे हुए देव 
अब्रधारयनि कर अपने को निमलतामें ले जारहे है । 
फासो रसो य गंधों वए्शो सद्दी य पुर्गत्षा होंति । 


अक्खायणं ते अकखा जुगवं ते गेव गेणहंति ॥५६॥ 
अब यह बतलाते कि यह इन्द्रियाँ अपने विपय मात्रमें भी एक 
साथ प्रवृत्ति नहीं कर सक्रतीं, इसलिए हैय ही है ऐसा निश्चय करते हैं। 
उन्द्रियकि क्या क्या विषय हैं ! इन्द्रियाँ « हैं। रपर्शन कितनेका नाम है. | 
साराका साथ शरीर स्पर्शन हैं, नाक भी, जीम भी, यह कान जो दीख 
रहा वह कान भी, यह आंख जो दीखती वह आंख भी,.वे सब रपशन 
ही हैं। परन्तु इसी स्पर्शनमें कोई ऐसी चीज दे जो बाण, चक्तु , करे 
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अथवा रसना कहलाती है। परन्तु रसना, त्राण, चक्ठु और कण थ 
इन्द्रियां दीख ही नहीं सकती | नो दीखती दें वे तो सब रपरशन इन्द्री हैं। 
जो बाण कर लेते हैं, सुन लेते हैं या स्वाद लेते हैं, वे कोन सी चीजें है। 
ये दीखते नहीं हैं. किन्तु हैं। इन्द्रियों के विषय पांच हैं, स्पर्श, रस, गन्ध, 
वर्ण और शब्द | उनमेंसे स्पर्श रस गन्ध और वर्ण तो प्रधान है. और 
एक शब्द अलगसे कहा गया है | इन पांचों इन्द्रियों में रति हे, वह तो 
डूबनेका साधन है, संसारमें रुलनेका साधन है। स्पर्श, रस, गन्ध और 
च॒णे ये ४ पुदूगलके अन्दर गुण हैं, इससिए प्रधान है| शब्द पुद्गल 
द्रव्यकी प्योय है इसलिए वह प्रधान नहीं है । शब्द पुदूगलका गुण नहीं 
है, वह तो पुदुगल द्रव्यकी पयोय है, वह पुदूगल द्रन्यके संयोग अथवा 
_वियोगमें निकला करता है। द्रव्यके संयोग वियोगमें ये पयोयें होती हैं। 
शब्द चर्गणा लामकी खुद एक अलग पुदुगल द्रव्य है ओर उसकी पयीयें 
भी है । उस शब्दवगंणामें रहनेवाला भी जो रूप रस गनन्‍ध आदि 
पयोयें है. उनसें भी शब्द पयोय नहीं है। शब्द तो बिलकुल अलग 
पयोय है । 
यहांसे हिन्दी याने भाषा प्रचलित हुईं, जहाँ से ये शद्भ प्रचलित 
'हुए, ये अकारादि आदिनाथ स्वामीके समयसे चले। प्रश्न हिन्दीके इन 
शब्दोंको इस ऋभसे क्यों रखा ? हिन्दीमें क्र इसलिए है कि सबसे 
पहले जो आवाजका उद्गम स्थान है वह कंठ है। उसमेंसे निकलकर वह 
आवाज दूसरी ठोकर तालूपर देती है | तालू कहते हैँ जीमके नीचे ऊपर 
दांतके समीप हिस्से को | फिर इसके वाद मिलता है ओंठ | फिर मूधों 
मिलती । इस तरह से ही ओर इसी ऋ्रमसे इन अक्षरोंका भी उद्गम 
हुआ | स्वर एक अलग चीज है ओर व्यंजन अलग चीज है। स्वरोंका 
' घंटवारा पहले लगाते है । सबसे पहले अ आ आता और : वह कंठकी 
प्रधानताकोी लिए होता है | फिर इ ई आती है, वह “तालूकी प्रधानतासे 
होती | फिर आता है उ ऊ, उसे होठकी प्रधानताके विना नहीं -वोल 
सकते-। इसके घाद आती मूद्धो | ऋ ऋऋ ये मूद्धीकी अ्धानताके बिना नहीं 
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बोले जा सकते | इसके वाद आते लू लू थे द्वांतोंकी प्रधानताके बिना नहीं 
थोले जा सकते । इस प्रकार खरोंमें स्थारोंका क्रम है। जैसे स्वरों में 
स्थानोंका क्रम है, उसी तरह जिनवाणीमें भी यंत्रादि में यही क्रम हे। 
स्वर किसे कहते हे ? सत्र माने स्वयं अथवा स्तन्त्र होकर और रा माने 
शोभायमान दो वाले जाएं। जो स्व॒तन्त्र होकर या जो स्वृतन्त्र रूपसे घोले 
जाएं वे स्व॒र | व्यंजन किये कहते है ? जो स्वयं अथवा स्वतन्त्ररूपसे न 
बोले जाएं | बिता स्वरोकी मददके व्यंजन नहीं बोले जा सकते | हलन्त 
भी धिनला स्वरोके सदहारें के नहीं बोले जा सकते, चाहे पहले सहारा लें 
अथवा वाद में | इसलिए पढले उनका नम्बर रक्जा जो स्व॒नन्त्रतासे बोले 
जा सकें, और फिर जो लंगड़े रह गये व्यंजन, उनका नम्बर रकखा। 
व्यंज्नींका क्‍या क्रम दे ? व्यंजनोंका भी वही क्रम है जो स्वरोंका क्रम है। 
पहले वे अत्तर आते जो कंठकी प्रधानतासे नोले जाते, जेसे कु ख ग घ॒ डः | 
इनमें क शुद्ध अच्षर दे और ख में कुछ ओर गर्भ हवा मिलती । अंग्रेजी 

में भी के में एच मिलाकर ख लिखा जाना है इसी प्रकार हिन्दी में शुद्ध 
में थोडा जोर लगा कर ख लिखा जाता या वोला जाता'। ग॒ दूसरी चीज 
| और घ को भी ग में थोड़ा जोर लगाकर बोला जाता 4 फिर कंठके बाद 
तालु आया और थे अक्षर आये जो तालुकी प्रधानतासे वोले जाते, जेसे 
चछजमत्य। इनमें भी वही क्रम मिलता। च शुद्ध अक्षर और उसमें 
श्राड़ा ओर और लगाकर छ, ज॑ अलग अक्षर ओर उसमें भी थोड़ा जोर 
लगतिपर म, भ नासिकासे बोलते हें इसलिए उसे अन्त में पटक दिया। 
किर आते ८ ठ ढ ढ ण, थे मूर्थासे बोले जाते | इनमें भी वही क्रम 'रहतो 
और ण नासिकासे घोला जाता इंसलिग उप्ते अन्तमें रख दिया। फिर 
दन्त आया, त थ द थ और न ये दांतकी प्रधानतासे थोजे जाते । इनके 
श्रोलन में ,भी वही क्रम आता | इनमें भी न नासिकासे बोला जाता 
'उंसलिग अन्तमें रखा गया । फिर द्वोठके सम्बन्ध से वोले जानेवाले अक्षर 
प्‌ फ्चभम थ्रे अच्र आते: ।. इनमें भी. बही क्रम: हाता और भ नाक 'से 
ओला ज़ाता | फ़िर आते य.र ल.ब | वास्तव्रमें इनका क्रम 'हैयवरल, 
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और ये दो स्वरोंके मिलने से चनते | इ और अर मिल कर थ, ड और 
सिल कर व, ऋ ओर अ सिल कर र, लु और अ मिल कर ल्ञ इन्हें भी 
ऐसा वनाकर फिर अत्र निकाल कर देखो। इनकों २» व्यन्जनोंके वाद 
इसलिए रखा कि ये दो स्थरों से मिल कर चने है। दो स्वरोके मिलनेके 
कारण वे स्वर की जानिके न रहे ओर व्यत्वनों लंसे छूणने पर भी शुद्ध 
व्यत्वन न थे अतः ररोंमें से निकालकर बाहर कर दिये गय्रे आर उन्हें 
व्यत्वनों में २५ अक्षरोके बाद स्थान सिला । ओर परोल निकालनेमें सुविधा 
यरल्ञ वधोलनेमें लगी इसलिए इनका क्रम य च र लन होकर बच र ल व 
होगया । फिर आते श॒ प स ह । इनको ऊर्मा कहते हैं। इनकों वोलनेसे 
मु हसे गर्स हवा निकलती है। ऐसे तेज हवा वाले अक्तरोंको अन्त सें रस 
दिया है। श नालुसे वोला जाना है इसलिए यह तालवीं श॒ कहलाता है 
प मूद्धासे वोला जाता है इसलिए इसको मृद्ध नी कहते हैं, स दांतोंकी 
प्रधानतासे चोला जाता है, इसलिण इसको दंती स कहते हैं । फिर अन्त 
सजा अचुर आते व ह क्ष त्र ज्ष । इनको अन्त सें था रक्खा गया। कहते 
कि ये तो कोई शब्द ही नहीं हैं। क और श के सम्पन्धसे क्ष बनता है, 
त ओर र के सम्बन्धसे त्र चनता है, ज और ञ के सम्वन्धसे ज्ञ चनता है । 
तो ये तो दो व्यव्वनों के सम्बन्ध चनते हैं इसलिए कहते कि ये तो कोई 
ही नहीं हूं । इसलिए ही इनको अन्तमें रकखा गया है। इसी तरह सखरोंमें 
भी एऐ ओ ओ अं और अः आते हैं, परन्तु कदते कि थे भी शुद्ध स्वर 
नहीं है, इसीलिए इनको भी अन्त सें पटक दिया है । अर और इ के सम्बन्ध 
से ए, अ और ए के सस्वन्ध से ऐ, अ और उ के सम्बन्ध से ओ, अ और 
आओ के सम्बन्ध से ओ बनते है, फिर कहते कि अं और अः तो कोई स्घर 
ह्ठ नहीं है । यदि इन्हें ही स्वर साने तो और भी कई स्वर ओर वत सकते 
हूं । स्वरोंके उच्चारण में नाकको जोर पड़ा व कण्ठका जोर पड़ा इसलिए 
ये अच्र ओर वन गये । मुख्य स्वर तो अ इड ऋ और लू ही है।इस 
प्रकार ये क्रम हिन्दी भापाकी उत्पत्ति का है । 


इस तरह ये जो शब्द हूँ ये पुदूगल शब्द चर्गणाकी .पयोय हैं। 
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पुदूगलके रस रूप गुण इसके गुण नहीं हैं। २३ बर्गणाओंमें शब्द बर्गणा 
एक अलग च्गणा हैं। उन बरगेणाओंकोी यह शब्द वर्गणा बनाती है। 
परल्‍तु यह स्वर्य भी एक पयोय है, इसलिए इसको सबसे अन्तमें रख 
दिया। इस अकार स्पर्श, रस, गंध और बण, ये तो प्रधान हैं और शब्द 
श्लग है | तो यह जो इन्द्रिय ज्ञान है उसके द्वारा उसके थे सारे विपय 
एक साथ अहश॒में नहों आ सकते | क्योंकि उसमें इस जातिकी क्षयोपशम 
क्री अवस्था नहीं है । ऐस। वह इन्द्रियज्ञान जो स्वय॑ अपने विपयोंको ही 
एक साथ न जान पाये बढ़ हेय ही है। पढले पूर्णतया इन्द्रिय ज्ञानको हेय 
बता दिया ओर उसकी हृद करदी, फिर भी आचार्य महाराज कहते कि 
इसमें एक आर दोप है वह यह कि वह इन्द्रिय ज्ञान एक साथ अपने 
विषयोंकी भी तो नहीं अहूण कर सकता । जैसे कहते कि कोई आदसी 
अपने घरमें भी तो आराम से, मिप्रतासे नहीं रह सकता, इसी तरह 
इन्द्रिय क्वान अपने विपयमें भी तो एकसाथ प्रवृत्ति नहीं कर सकता औरकी 
वात तो छोड़ दो | ५ इन्द्रियोंके जो विपय है उनकी यह आत्मा एक साथ 
नहीं करती । क्योंकि ऐसे क्षयोपशम का उपयोग युगफत्‌ नहीं है। उसके 
अन्दरकी शक्ति क्रमसे चलती है | इसलिए इन्द्रियज्ञान अपने सारे बिपयों 
को क्रमते जान पाता है। जैसे लगता ऐसा है कि कोवेके दोनों आंखोंमें 
२ गटा याने एक तारा है | जक्दी जल्दी आंखें चलनेकी बजहसे ऐसा 
लगता है कि दोनों आंखोंमें गटा तारे हैं । इसी प्रकार इन्द्रियोंके जननेकी 
शक्ति अलग अलग है, इन्द्रियज्ञान क्रमसे होता, परन्तु जल्दी जल्दी काम 
होनेंस ऐसा लगता कि उसके सत्र काम एक साथ होरहे हैं। परन्तु इन्द्रिय 
ज्ञानमें- अपने विंपयोके पांचों इन्द्रियोंके काम एक साथ नहीं दोरहे । जेसे 
सो पानोंकों एक पिनसे छेदा जाता औरण्क छेद होनेके बाद ऐसा कहते 
' कि एक साथ सारे पानोंमें छेद कर दिया, परन्तु वहाँ तो चह एक पानमें 
छेद दोने के घाद दूसरे पानमें छेद होनेमें भी असंख्यात समय लग गया | 
उन असंख्यात समयोंका अन्तमु हते होता | तो इन्द्रियज्ञानद्वारा जो 
उसके विपयक्र ज़ानना हुआ वह न्‌ जाने कितने, अन्तमु हर्तमें हुआ | 
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इसलिए इन्द्रियज्ञानमें यह शक्ति नहीं है कि वह एक साथ सत्र ज्ञान कर 
सके | कौचेके तारेकी तरह तो उपयोग और आँखकी तरह ये . इन्द्रियोँ । 
द्वार तो सब मौजद हैं, परन्तु उपयोग रुपी तारा तो क्रम क्रमसे ही फिरा 
करता । वहां एक साथ सारी इन्द्रियोंके ज्ञांनका वोध नहीं होता | जसे कि 
किसी आदमी को किसी पशुसे विरोध था, तो वह उसे मार कर बेहोश 
कर देता और फिर हाथसे .हिला हिला हिला कर देखता कि वह मरा 
कि नहीं, यदि उसमें थोड़ा सा भी प्रतीत हो कि जीव है तो चह्‌ उमके 
एक सासूली सा घाव और कर देता जिससे कि वह भर ज़ाये, यहा 
हृष्टान्तकी करता पर न जाकर शली देखी उसी तरह आचाय महारांजने 
चड़े घड़े घाव दे देकर यह बताया कि इन्द्रियक्ञान कितना दटेय हे, इसके 
बाद फिर हाथ लगा कर देखते कि अभी भी यह पूर्ण हेय सिद्ध हुआ 
कि नहीं ओर अब फिर देखते तो पता लगता कि एक ओर दोप लगा 
कि वह एक साथ अपने विपयोंम भी प्रवृत नहीं होता | तो यह. भी एक 
घाद ओर लगा दिया कि यह तो हेय ही है। 

यह प्रकरण सुखका चल रहा है और ज्ञानी अम्ृतचन्दर सूरि 
महाराजको ज्ञान का इतना ध्यान है कि सुखक़ा वर्णन करते हुए ज्लानको 
भी बीचसें ले आते | सुखका वर्णन तो कररहे हैं कि सब प्रकारसे उपादेय 
जो अनन्त सुख है उसका उपादानरूप जो ज्ञान है वढ केवलज्ञान है, जो 
एक स्थथ सएरे पदार्थोकी जानता है। बह केवलज्ञान ही अनन्तसुखको 
भोगता है । इन्द्रियज्ञान एक साथ वहत चीजोंकी नहीं जानता, इसलिए बह 
हमारे सुखका क्‍या कारण होगा ? वंह अनन्त सुखका- क्या कारण 
होगा ? इसका कारण तो अतीन्‍्द्रियज्ञान ही है जो एक साथ सबको 
जानता है। अतीन्द्रिय ज्ञानकी कला सब जीवोंके अन्दर मौजूद है, सब 
अपने शुद्ध स्वभावको लिये हुए हैं, परन्तु राग हंप् मोहके कारण जो 
विपय कपायोंकी रूचि है उसके कारण दमार। ज्ञान ठगाया हुआ है.। 


इस प्रकरणसे यह शिक्षा लेनी चाहिए कि जो रांत:दिन दस कल्पना 
“कररहे हैं, जिसमें हम एऋडम पदेहुए, हैं याःजिस प्रंवादसें 'हुस .पंडेहुए-हैं 


प्रवचनसार प्रवचन गाथा ४६- ( ३३ ) 


उसमें न पड़ें और थोड़े रुके और सोचे कि ये तो हमारे हितकी चीज नहीं 
है, तो ही हमारा कल्यान होगा | जब वस्तुकी स्ंवतन्त्रताकी श्रद्धा आगई 
तो सबको निश्चंय हो ही-जाना चाहिए कि एक “दिन सबको इन विपयोंको 
छोड़ना ही पड़ेगा | यदि यह श्रद्धा हो जाय- तो ऐसे. जीवॉको विपयोंमें 
श्रद्धा हो ही. केसे सकती है । जैसे किसीको राजा घनाया.जाय और कहा 
जाय॑ कि ६ महीने वाद तुमसे यह राज छीन लिया जायगा और तुम्हें 
चनमें ढंकेल दिया जायेगा जहां तुम सड़ सड़ कर मरोगे, तो उस ६ महीने 
के राजाकी अपने उस राजमें.केसी श्रद्धा होगी । वह तो हमेशा सोचेगो 
कि मुझे तो ६ सहीने घाद राजगद्दीसे उतारा जायगा व चनमें चला जाना 
'पड़ेगा और वहां सड़ सड़ कर मरना पढ़ेगा। तो ऐसे - आदमीको तो 
चाहिए कि वह अपने वनको ही इंस ६ सहीनेसें सुधार ले जहां 'कि उसको 
अन्तमें जाकर रहना है। इसीतरह जिस सम्यक्दृष्टिको यह श्रद्धा होगई 
कि ये पयोएँ तो छूट ही जाएंगी तो उसकी-वंत॑मानके विपयोंमें क्या श्रद्धा 
या क्‍या रुच्चि रहेगी । उसे तो उन्हें छोड़ना ही होंगा तो -जिसे .इस तरह 
छोड़कर एक दिन जाना है तो उस जांनेके; स्थानकी. अभीसे सुंधारो तो 
सुख की भ्राप्ति होगी 4 यदि यहांसे अलग - होकर ही :जानाः है. तो हमें 
चाहिए कि हम हमारी परिस्थितिको सजबूत घनालें ताकि संड :सड़कर -न 
सरना पड़े । उस समय हमें कोई सदद नहीं करेगा. हमें अफेला दही जाना 
पड़ेगा ।.जो कुछ हम अपनी यरिणुति यहां सुधार लेंगे'उसीसे हमारा यह 
लोक ओर, परलोंक सुधरेगा ।.इसलिए हमें सबसे बुद्धि हटाकर अपमे 
निज आत्मस्वरूपपर अपने ज्ञान स्वभावकी दृष्टि -स्थिर करनी चाहिए.। 
अतीन्‍्द्रिय सुखका. साधन अतीन्द्रिय ज्ञान -है और उसी अतीन्द्रिय 
ज्ञानमें हमें अपनी बुद्धि लगानी चाहिए इन्द्रिय ज्ञानको -हेय 'समभना 
चाहिए। / *. - न 
( अ्रकाशकीय नोट--गाथा -नं० ५४७-५प-४५६--६० प्रव्नचनोंका नोट मित्र 
'नहीं सका, जिसका खेद है ) 4 


, उक्त ६० ची गाथामें यह भली म्कोर- सिद्ध कर दिया है. घता दिया 
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है कि केवलज्ञान ही सुख है, ऐसी ही अनुमोदता की | भगवान, सबक्षदन् 
का सुख कैसा है यह विचारतेह्दी उसही जातिका सुख ध्याताको भी द्वोने 
लंगे तो सच्ची अनुमोदना वहां है। प्रश्नकारने प्रश्नकियां था कि केचल 
ज्ञानमें भी तो परिणमन करते रहनेका कप्ट है वहाँ अनंत सुख केसे हा 
सकता है इस सूच्रम उलाहनका भी जहां समाधान पूर्ण दे दिया जावे व 
होजावे तो भैया ऐसे वक्ता और श्रोता ही सच्ची अनुमोदना कर ही 
चुकते इसमें संशय कहां रहा ? परिणमन तो स्वरूप है उपाधि नहीं, स्वरूप 
स्वका धांत नहीं करता तव ज्ञानका पूर्ण ज्ञानरूप निष्कंप क्ञोभरहित घना 
रहना ही तो अनंत सुख है। केवलज्ञानमें और सुखमें व्यतिरेक कहां ! 
इसलिए केवल ज्ञान ही सुख है ऐसा निश्चयकर उसके अनुरूप अपना 
अन्तत्थरण करना । इस निरूपणके अनंतर फिर भी आचाये देव केवल 
क्ञानकी सुखस्वरूपताका निरूपण कर चेतन्यनेत्रसे देख भाल कर उपसंहार 
करते हैं याने उस स्वरूपकों उप-अपने समीप ( अन्तर में ) सं-भलेप्रकार 
सावधानीसे जैसेकि फिर त्रिखर न क्षाबे इस तरह हरण करते हैं अथोत्‌ 
अपनेमें उस स्वरूपको रखते हैं-उपसंहारसे लोकमें भी यह भाव रहता है 
कि जो करना है सो करलो अब चचोमें समय न गमावों | यहाँ अपनी 
.  चंचोका उपसंहार करते हैं- 
णाणं अत्थ॑तगर्य लोयालोयेसु वित्थडा दिद्टी । 
णइमणिट्ट सब्बं इृट्ड पुण ज॑ तु त॑ लद् ॥६१॥ 
यह आनंदका प्रकरण है। आनन्दकी अवस्था क्या है ? जो केवल 
सत्य सुखभय अवस्था है वही आनन्दकी अवस्था है | सुखका स्वरूप तो 
केवल ही है |'अज्ञान भाव या अज्ञानकी परिणशतिमें जो भी समभमें 
आता है, वह आकुलतामय है। यह पिंड तीन चीजोंका समूह है, जीव 
कम और नो कमे । कर्म तो निमित्त होता और नोकर्म आश्रय होते। 
यहां यह सममा जाता कि जगतके वाह्म पदार्थेंसि मुझे सुख' मिलता है, 
परन्तु जगतके वाह्म पदार्थ मेरी कोई भी परिणतिमें मं रणा देनेवाले नहीं 
है। उत्तम मकान अपनी जगह ही तो है, उत्तम वस्तुएं अपनी ही सत्ता 
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में तो हैं, यह,जीव ही आत्म स्वभावसे च्युत होकर उन पदार्थके विपयमें 
कल्पनाएँ स्वयं करता है और तभी यह जीव सुखी होता है । सच्चे सुख्- 
का स्वरूप तो वह केवल अवस्था ही है। निगोद आदियमें भ्रमता हुआ 
यह जीब मनुष्य जीवनकी * स्थितिमें आया तो फिर इसको व्यर्थ ही नहीं 
खोना चाहिए | मनुष्य भव ही एक ऐसा भव है जो ऊंचेसे ऊंचे स्थानपर 
भी पहुँचा सकता । मनुष्य ही श्र्‌ तकेवली कहला सकता है, इसके विपरीत 
देव भी चाहे उतनी ही योग्यता रखते हों, परन्तु वे भी श्र्‌ तकेवली नहीं 
कहला सकते | ऐसा प्रभाव इस मनुष्य भवपर किसका पड़रह्या है ? एक 
संयम का ऐसा प्रभाव पड़रह्ा है । मनुष्य जन्मका कितना उत्कृष्ट स्वरूप 
है । इसीसे मोक्ष मिल सकता है। 


इन्द्रियसुख तो हमने अघ तक बहुत भोगा, मात्र आकुलता ही 
प्राप्त करसके हैं । जगतके पदार्थो'में तो कुछ प्राप्त करनेके खजाय यह जीव 
खोकर ही चला जाता है । इस तरह यहां सुखका स्वरूप बतलाते हैं. कि 
परके संयोगमें मुख नहीं है । प्राणियोंकों जो इतना दुख होरहा है बह 
मात्र परपदार्थके संयोगसे होरहा है। आज हम मनुष्य भवमें नहीं होते, 
आर किसी तियत्न आदि जीवके स्वरूपमें होते, तो फिर हमारे लिए तो 
ये सारे यहां के समागम तो नहीं होते, उस समय हमारे ये परिचय आदि 
तो कुछ भी नहीं होते | अब यहाँ भी हम यह समझ सकते हैं कि हमारा 
यहां किसीसे परिचय नहीं है, थे सारे समागम मेरेलिए त्याज्य हैं। विषय 
कपाय सोह आदि भाव. इन परिचियोंसे ही तो बढ़ते हैं। जितनी भी 
आत्मामें आकुलता पेदा होती है वह परिचयको ही पाकर होती है, 
इसलिए जितना भी कभी दुख होता है वह पर पदार्थके संयोगकी बुद्धि 
से होता है । जब तक पर पदाथके संयोगमें बुद्धि है तव॒ तक यह जीवन 
दुख. स्वरूप ही हैं। परन्तु सुखस्वरूप तो सम्यक्दशनमें ही विद्यमान है। 
भरत चक्रवर्ती घर में भी रहते हुए बेरागी थे, यह उनके सम्यग्दशनका 
प्रभाव है । बस्तुकी सत्ता अनादि अनन्त अखंड स्वतःसिद्ध है। जघतक 
वस्तुकी स्वतन्त्र अवस्था, अपनी स्व॒तन्त्र सत्ता का ठीक स्वरूप जीवनमें 
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नहीं उतरता, तव तक जीवका मोह भाव नहीं हट सकता और दुख नहीं 
मिट सकता । दुखको मिटानेका सरल हल यही है कि ठीक जेसा वस्तुका 
स्वरूप है बसी ही श्रद्धा घनालो । 

वस्तुकी सत्ता विल्कुल स्वतन्त्र है, उस स्वरूपको समझो । ऐसा 
संम्यरदर्शनका उद्यम करो । इस सम्यर्दशेनको प्राप्त कर लिया तो सब 
कुंछु पाया, यदि इसे नहीं पाया और जगतंमें चाहे जितना पा लिया तो 
सध बेकार ही है । मानव जीवन की सफलता आत्मकल्याण से हे । 

एक अन्धा मिखारी था। उसने सोचाकि में शहरकी चहार 
दौवारी के सहारे सहारे चलता चल और जब दरवाजा आजाय तो 
शहरमें ६सकर भीख सांगल । बह चहार दीवारीके सहारे चलता गया, 
परन्तु व्योंदी दरवाजा आया, तो वह अपना सर खुजाने लगगया और 
आगे वढ़ गया | आगे बढ़ने पर उसने फिर चहार दीवारी सम्माली तो 
उसे दह मिल गई ओर फिर उसके सहारे सह्दारे बदद आगे बढ़ने लगा। 
फिर दरवाजा आया तो चद्द फिर अपना सर खुजाने लग गया । इस 
प्रकार ज्योंदी दरवाजा आता तो वह अपना खर खुजाने लगजाता और 
उसको दरवाजेका भान ही नहीं रहता ओर चह आगे चढ़ जाता। तो चह 
शहरके अन्द्र घुस नहीं सका और न भीख ही सांग सका। इसी तरह 
यह जीव अज्ञानका अन्धा, विषयोंका खजेला, इच्छाओंका भिखारी सुखके 
भरे शांति शहर्सें जाना चादता है और परपदार्थका सहारा लेता है। 
सहारा लेते लेते कुछ सुवुद्धि आई तो एक मनुष्य भवका दरवाजा मिला, 
तो चंद वहाँपर ही अपने विषयकी खाज खुजाने लगता और आगे चढ़ता 
है तो फिर उन्हीं जातियोंमें चलता रहता है।फिर उसको मनुष्य भव 
मिल्ता तो फिर उसके वही सिरकी खाज खुजानेका काम लग जाता।' 
तो बह कभी संसारसे मुंक्ति पादी नहीं सकता | यदि ' अन्यत्र हर जगह 
देखें, दर जीचोंको देखें तो वहाँ पता लगेगा कि पशुओंमें भी विषय भोग 
आदि करनेंमें नियम वना होता है; फिर मनुष्य भवमें क्या नियम नहीं 
घन सकता-। रात दिने मनुप्य,विपय कप्रायसें लगा रहता । परन्तु ऐसा 


प्रवचनसार प्रवचन गाथा ६१ ( श७ ) 


होना चाहिए कि जेसे दोपहर का भोजन १० घजे किया तो फिर ६ घंटे 
का त्याग कर दिया । ऐसा करने पर ६ घंटे तक तो उसकी प्रत्नत्ति भोजन 
से हट जायगी । परन्तु जिस मनुष्यके त्याग नहीं होता, संकल्प नहीं 
होता, वह मनुष्य जरा चाट वाला दिखाई दिया तो चाद भी खाने लगगया 

चाट खाये भी नहीं तो भी उसका मन ऐसे संस्कारमें चल रहा कि 


कुछ खाऊं । तो इस प्रकार उसके धन्ध होता | बन्ध संस्कारोंसे 
होता है। २.” 


अभी एक शंका की गई कि हम जब दुकानमें बैठे होते हैं तो उस 
समय तो हमें दुकानका ही ख्याल रहा करता है और' जब सामायिक 
करते हैं तो उस समय १० बातों का ख्याल आता है, इसलिए सामायिकसे 
तो दुकानमें वठा रहना अच्छा है, -क्योंकि दुकानमें तो केवल एक दी 
बातका चन्ध होता और सामायिकर्में तो १० बातोंका बनन्‍्ध होजाता। 
इसका उत्तर यह है कि जो तुम्हारा यह अ्रंस- होगया कि सामायिकमें 
तो.१० चीजोंका ख्याल आता है, इसलिए १० चीजका बन्ध होता है 
ओर दुकान में एक ही चीजका ख्याल आता है. इसलिए वहां एक ही 
चीजका बन्ध होता है, तो यह तुम्हारा अ्रमपू््ण विचार है| घन्ध॑ तो 
*'स्कारमें दही होता है। सामायिक तो कप करनेवाली चीज॑ है । वह अपने 
दोपषोंको दिखा देती है | वह तो बतला देती है कि, हमारे , अन्दर इतना 
राग लगा हुआ है.। दुकानमें तो कुछ पता. दी नहीं लग सकता। 
सामायिकमें यह तो पता चलता कि तुम्हारे १०. चीजों में राग. लगा 
हुआ है बंध इतना सदा चल रहा है, इतना पता तो चला। अब क्‍या 
करना सो देखो तुम्हारे जिस जिसका भी .ध्यान .आया, तो उससें .ही 
अपना पूर्ण ध्यान लगादो और ऐसा ध्यान लगादो कि. उसके सक््चे 
स्वरूपकों समक सको । इनका सच्चा स्वरूप अथवा सच्चा स्वभाच 
क्या है ? यह सोचो कि इनका मेरे साथ क्या.सम्बन्ध, है ? -कोई सम्बन्ध 
नहीं । तो फिर उन रागोंसे अपने , आप दिल हट जायगा। फिर तुम्हें 
करना क्‍या. बाह्य .पदार्थेसि , दिल . हटा - कर ,आत्साके सच्चे रूपसें 
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ही रह जाना, केवल एक आत्मा केहदी रूप रह जाना, ऐसा करनेसे दी 
तो अनन्त सुख ८ 

परका लक्ष्य ह॒टे तो केबलपना लपना अपने आप आसकता है। उस 
ऋत्माकी पवित्र धनालो। जेसे चौंकीपर वींट पड़ी और कदते कि इसको 
पविन्न वनादी और पानी लेकर उस वींट को साफ कर देते। क्यों साफ 
कर देंते ? इसलिए कि वह चौकी खालिस होजाय, अक्रेली चोकी रह 
जाय | इस प्रकार चौकीकी चींट इसलिए साफ नहीं करते कि वींटकों हृटा 
दिया जाय, परन्तु इसलिए साफ करते कि वह चोंकी खालिस रह जाय । 
खालिस चौकीकी रखनेकेलिए चौंकीकों थो रहे है । यदि धींठ दृटाने के 
लिए चौकीको धो रहे हो तो फिर जठां भी बह चींट व्ठाकर फेंकी गई है 
बहां से सी उसे उठाकर फेंकी, क्योंकि चींटको ही तो चठा रहे हो न। 
फिर जहां कहीं वह वींद गई बहांसे भी उसे उठाओ | तों फिर यही एक 
व्यवसाय वन जायगा कि बींट को उठाये जाओ आओर फेकते जाओ । 
इसलिए घींटकों हटनेकेलिए चॉकीको नहीं धोते, वल्कि चौकीको 
खालिस करनेकेलिए चौकीकोी धोते | इसी तरह परका लक्ष्य परके 
लच्ष्यकों हृटानेकेलिये नहीं हटाते, परन्तु परका लूच्चय अपनी आत्माके 
शुद्ध स्रूपके विकासके लिए हटाते । एः 


हमारा यह जो पिंठ है उसमें अनेक प्रकारके मेल आगयन्रे | उत्त 
मेलेकि कारण हम दुखी दोरहे | इन सबसे न्यारा जो हमारा ज्ञान स्॒माव 
है हस उसे सोचेंगे तो पस्म सुखी होजाएंगे | सुखी होनेकेलिए हमें किसी 
न्यारी चीजका आलन्वन नहीं लेना दे । उसका तो तरीका स्वयं अपने में 
दी मौजूद दे । इसलिए केवल अपने इस घममकों पालो। इस घर्मको 
पानिकेलिए वहुत परिश्रसकी जरूरत नहीं पड़ती । दो. पेंसे कमानेमें .तो 
बहुत कठिनाई आसकती है, परन्तु धर्मका पालन करना विल्कुल सरल है । 
परन्तु मोद्दी जीवकी तो पेंसा कमाना वहुत आसान लगता। घर्मके 
पालनमें तो किसी दूसरे पदाथके आलम्वतकी आवश्यकता ही. नहीं। 
पस तो पर पदाथ है, इसलिए उसका प्राप्त करना कठिन दे, .परन्तु .घर्म 
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तो परके आलम्वनसे पेदा नहीं होता, इसलिए चह बिल्कुल सरल है। 

आचाय महाराज इस गाथामें कहते हैं कि अनन्त सुखका असली 
स्वरूप बताकर भें उपसंद्यार करता हूँ | परन्तु ऐसा लगता कि वे वार 
चार वही चीज तो वतलाते हैं और फिर उपसंहार करनेकी घात ला देते । 
आर एक चार उपसंहार करके फिर उसी बातको बतलाने लग जाते। 
परन्तु बात यह है. कि अठीन्द्रिय ज्ञान और अतीन्द्रिय सुखकी बात 
बतानेके सिवाय आगम और शास्त्रोंमें कया अज्धत्तम बात लाई जावे ! 
वही घारवार आचार्य महाराज भी घतलारहे हैं और श्रोतागणु थक न 
जाएं इसलिण बीच चीचमें उपसंहार की बात कह कर उनको विश्रामसा 
देते हैं। यह भू ठ भी नहीं है मध्य में आनेवाले अन्तराधिकारोंका उपसंहार 
आवश्यक भी है | 

कहते कि सुख चीज क्‍या है ? सुख वह स्थिति है जो स्वभावके 
धात के अभात्रमैं पेदा होती है । स्वभावके घात का अभाव होना ही सुख 
की स्थिति है और जहां स्वभावका घरात होता वह स्थिति दुखकी है। 
आत्माका स्वमाव दर्शन और ज्ञान है और केवलीके दर्शन ज्ञानका प्रतिघात 
होता नहीं । उनके उनकी शुद्ध आत्माके स्वभावका घात नहीं हो सकता । 
त्रिलोक तक विस्तृत सारे पदाथोंको जिसने जान लिया और अपनी 
स्वच्छन्दतासे जो चढ़ गया तो उसके ज्ञान की तो सीमा हो ही नहीं 
सकती । भगवानके राग हं प मोहादि भाव ठो है ही नहीं तो केवलीको 
ऐसी स्वच्छन्दता मिली कि उनके तो स्वभावका घात होता ही नहीं और 
स्वभावका घात नहीं होना वही स्थिति सुख है।उसी अभेद अवस्थामें 
डस केवलका स्वरूप है। ज्ञानकी ऐसी स्थिति होना यही तो सुख है। 
इसके अंलावा कोई सुख दुनियांमें नजर नहीं आ सकता । इसी अमेद 
अवस्थामें सौस्य है। अभी एक भाईने पंश्त॑ किया है कि ज्ञानकी इस 
वृद्धिमें स्वच्छन्दता शब्दका प्रयोग क्‍यों किया जारहा है ? भेया जब ज्ञान 
पहिले समयमें तो अतिमंद था और दूसरे ही समयमें सवबे सतकां 
जाननेवाला होगया ऐसा बेहद बढ़ गया 'इस मद्दान्‌ तारतम्यका 'जो 
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कि एकदम होगया बताना ही स्॒च्छन्द्ता शब्दका प्रयोजन है । 

जानकी ५ अवस्थाएं या पयोएं होती हैं।मति, श्रुति, अवधि, 
मनःपर्ययं और केवल | उस केवल परयोयको अनन्त भी कहसकते हैं, 
परन्तु मनुष्यकी वुद्धिको अनन्तज्ञान कहकर हितपर पहुँचाना कठिन था, 
इसलिए उनके ज्ञानका नाम केवलज्ञान वतलाया । उनका वह्द केबलज्नान 
केवल ही होता है, विल्कुल शुद्ध | ऐसा शुद्ध नहीं जेसा मशीनसे क्रीम 
याने सार निकाला जाकर दूधको वजारमें खालिस बताया जाता है, उस 
तरहका खालिस नहीं परन्तु जो अपने समस्त अविभाग प्रतिच्छेदोंको 
सारोंको लेकरके फिर प्रगट हुआ है, ऐसा वह खालिस केबलज्ञान, वह 
केवल सुखपना दी है। अन्य कोई ज्ञान सुखरूप नहीं है| संसारके सुख 
तो मात्र अकुज्ञता ही है लोकमें भी देखा जाता जब राग व हपे॑ अधिक 
होता तब हाट फेल तक भी हो जाता । 


४. एक साहब १०,२१० रुपयेकी लाटी लगाकर अपने भाग्यकों देखा 
करते थे, परन्तु उनका भाग्य कभी नहीं चमका । एक दिन उन्होंने अपने 
नौकरसे कहा कि देख में तेरे नामसे लाट्री लगाता हूँ, यदि जीत होगई 
तो २ ज्ञाख रुपये मिलेंगे और वे तेरे हो जाएंगे । लाटी लगाई गई ओर 
जीत भी होगई । तब बह व्यक्ति कुछ विवेकी था, उसने सोचा कि खुशीकी 
अवस्थामें नीकरकी दो लाखका इनाम दें दिया जायगा तो चह तुरन्त 
हर्टफेल होकर मर जायगा, क्योंकि उसने कभी अपनी जिन्दगीमें सौ 
रुपये भी नहीं देखे होंगे, दो लाख देखकर तो वह अपनी खुशी घदोश्त॑ 
नहीं करसकेगा और सर जायगा । तब उसने क्या किया कि अपने नौकर 
को बुलाया और उसको खूब मारने लगा, मारते ; मारते ज़ब, वह नौकर 
खूब अघमरा होगया तो उसने उससे कहा कि अरे बेवकूफ तेरी लाद्रीका 
फल आगया, और तू जीत गया, तुके दो लाख रुपये मिल गये, जा तू 
मेरी कम्पुनीका उन रुपयोंमें मालिक घन गया | उस. मारके दुखमें जो- . 
उसे बह खुशी हुईं तो उस खुशीको बह बर्दोश्त कर गया । इस तरद्द- उस- 
विवेकीने उसको मर्‌नेसे बचा ल्षिया । उसले उसे कम्पनीका मालिक बना 


/ 
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दिया तो वह वोला कि भें तो अनपढ़ हूं, भें उसे संभालनेके लायक नहीं 
हूँ, भ मालिक घन गया सो तो ठीक, परन्तु आप ही इसको संभालो । 


तो इस प्रकार वह नाकर तो मालिक वन गया ओर यह मालिक उसकां 


मनेजर वन गया। इसमें हपेकी आकुलता का अनुमान कराया । देखो 
भेंग्रा जगत विचित्र है । 


जगत के जितने भी सुख हैं थे विश्वामक्रे योग्य नहीं हैं। मनुष्य 
कमके आधीन परवश है और अन्तमें उसे मरना पढ़ता है। सब कुछ 
जितना वह पासकना था उसने पाया, परन्तु इन सबको एक दिन छोड़कर 
उसे मरना होगा और नवीन भत्रसें पेदा होना होगा। इसलिए यहांके 
सारे मोहादि भावोंकों छोड़ कर और अपने आपमें लक्ष्य करके आगे, 
बढ़ो तो' ही अनन्त सुखकी भाप्ति होसकती है। इन दुनियांके सारे 
समागमोंसे अपना लक्ष्य-हटाना चाहिए । केवलज्ञान दी एकमात्र सुख है 
क्योंकि उसमें सारे अनिष्ट दर होगये और सारे इष्ट मिल गये तथा 
किसी भी पर पदार्थंका आलम्बन नहीं करना पड़ा | केवलज्ञानकी 
अवस्थामं सुख होता है उसकी प्रतिपत्तिका विपक्ष जो दुख अथवा शांतिके 
अनुभवनका विपक्ष जो दुख द्ोता, जिसका कारण अथवा साधन अज्ञान 
होता है ।.जवब उनके अज्ञान ही नष्ट दोगया तो वहां तो केबलीके सारे 
अनिप्ट अथवा- दुख दूर होगए । उनका वह पंरिपूर्ण उत्पन्न हुआ ज्ञान 
अनन्त सुखका साधन होगया । यंदि मनुष्य अपनी एक ओआउत्माको 
चिदानन्द खालिस देखे और अनुभव करे कि भे घाहरी पयोय कुछ भी 
नहीं हूँ ओर एकबार भी स्वानुभव प्राप्त करे, परयोयबुद्धिको देरकरके निज 
शुद्ध आत्माकी धुद्धि 'होजाय तो जबतक उसके संसार होगा उसको 
अच्छा अच्छा भव मिलेगा । किसी भी एकान्तमें वंठकर यदि मनुष्य 
सोचे कि. में क्या हैँ तो सबसे घादमें यही उत्तर आयेगा कि में. यंही भर 
आत्मस्वभावी हूं । किसीसे पूछे कि तू कया मंरना' चाहता है, तो बह 
यही कंद्वता कि नहीं में, तो भर श्र ही रहना चाहता हूँ । तो उसे कहते 
है आत्मतःतू मरना नहीं चाहंता तो.तू वही, है जो ,भू व है । 
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ही चीजकी पकड़ कर घंठ जाओ तो सत्र कछ्ू मिल जायगा | 
जो भव नहीं सो में नहीं। जो विनाशिक 5 चह्द में नहीं हँ।थ या। 
समागम इसी आकारमें हमारे सप्तीप सदा रहनेवाले हैं. क्‍या, नहीं दे | 
हमारा छुदका शरीर भर व है क्या ? नहीं, यह भी मिट जायगा। फिर 
कहते कि भाग्य तो हमारा धर व है, तो उत्तर मिलता कि भाग्य और कम 
भी ध्रुव नहीं ह॑ इसलिए वह भी ते नहीं | फिर राग हद प मोद आदि भाव 
ध्रुव हैं क्या ? वे सी ध्रूव नहीं, इसलिए वह भी तू नहीं, क्योंकि तू नो 
बह है जो भ्रच है। यहां वह मनुप्य एकान्तसें वठा शेखचिल्ली की तरह 
कल्पना ओर ज्ञान चलरदा है, उसकी य कल्पना और ज्ञान भी 9 व॒ नहीं 
इसलिए बह भी वह नहीं है | यह तो खंठट ज्ञान है, यद जो सदा नहीं 
रता | मझोला क्षयोपशम तो किसी आत्माक्रे बहा चनते ही मिंट जाता 
ओर किसी आत्माके छोटा वननेपर भी मिंट जाता | केवलीके भी मिट 
जाता ओर जीवके निगोदममं जाने पर भी मिट जाता | इस तरद्द तो उसको 
भी क्षति पहुंचती | तो इसलिए यह भी तृ नहीं है। तो में क्या हैँ ? क्‍या 
केयलज्ञान में हू ! कहते कि अव्चल तो इस तरह का प्रश्न दी नहीं उठान 
चाहिए, ऐसी चचो करना तो अग्रकृत है, बह प्रकरण से चाहर उोती 
क्योंकि हम तो अपनेसें जो अभी है उसपर विचार कर रहे हैं और परद्टो 
भी तो देखो प्रति समयमें होने वाले ज्ञानस्वंभावकी जो शुद्ध तरंग है, 
स्वाभाविक तरंग है, वह एक समयकी तरंग भी दसरे समयमें नहीं रहता 
और वह भी ध्रू व नहीं, इसलिए वह भी में नहीं हैं । जहाँ नाना अवस्थाएं 
होती हैं तो एक चीज ऐसी भी होती है जिसकी क्रि वे नाना अवस्थाएं 
हुई हैं। इसी तरह ज्ञानकी सारी अवस्थाएं जिस स्वभावकी होती हैं वह 


तो भे एक ही हूं । उस चीजकी कहते कि वह एक चीज बह ज्ञानस्वमभात 
है जिसकी कि ये सघ अवस्थाएं होती हैं। तो यह ज्ञानस्वभाव जो मेरा हे, 
जो अनादिसे है, वह में हूँ । 


चह ज्ञानस्वभाव केवलज्ञान से मिलकर भाईचारेकी -तरह होगया 
परन्ठु भुव तत्त्व तो ज्ञानस्थभाव ही है और केवलज्ञान उसकी पयीय है। 
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इसलिए बह ज्ञान स्वभाव अनन्त भी है। वही ज्ञान स्रभाव में हूं, जोकि 
ध्रूव हो है । इसके अतिरिक्त और कुछ भी भें नहीं ४ | इस प्रकार एक 
केचल इृढताके साथ ज्ञान स्वभावकी भावना सदा की जाय तो वही केबल 
पना है और वहीं सुखका स्वरूप है। इसके अतिरिक्त ओर कुछ भी 
सखका स्वरूप या सागे नहीं है | 

अब केवली भगवानके ही पारमार्थिक सुख है, अथोत वास्तविक 
सुख केवली भगवानके ही ऐसी श्रद्धा करवाते हैं| ज्ञानी गुरुतों को 
देशनाके निमित्तसे आत्मा सम्यक्त्वको प्राप्त होता .हे निमित्तदष्टिसे यह 
बात कही जादीहै कि श्रीकु'दुकुददेव वास्तविक सुख की श्रद्धा करवातेहैं, 
धन्य वह समय जब देवके साध्षन्‌ दर्शन होरहेये, जिनकी परोक्ष इस 
बाझीसे भन्‍्य अपना उद्धार कर रहेहे तो जब दर्शान व वचन भी साज्षातत्‌ 
मिलते थे जिन्हें मिलते थे उन्होंने मोक्षपथका ज्ञामलिया द्वी दे । यहां आचाय 
देव केवलीके ही परमार्थिक सुख दे रेसी श्रद्धा करतेहें। 

णो सदृहंति सोकखं सुहेसु परमंति विगदघादीयं | 

सुशिऊण ते अभव्या भव्या वा त॑ पडिच्छेति ॥६२॥ 

मोहनीय आदि कमेकि जालमें जो फ॑सा होता है ऐस जीबने 
सुखाभासमें सुखकी ऐसी रुढ़ि धना रखी है कि वही उसे झुख दिखाई 
देता है, परन्तु वह रुढ़ि वास्तविक चीज नहीं है, क्योंकि वह स्भावका 
प्रतिघात लिए होती है और आकुलताकी लिए होती दै। जो स्वभावका 
धात करनेवाज्ञी अवस्था है वह शुखका कारण नहीं | जसे किसी बतनमें 
पानी रखा है, यदि उसमें कंकर ठालदो तो उस पानीमें आकुलता पंदा 
होजायगी, इसी तरहसे जब भी राग दूवेपका कंक्र आत्मामें पड़ता, दर्शन « 
ज्ञान आदिकी स्थितिमें प्रतिघात होजाता है और आकुलता पदा होज़ाती 

, परन्तु वह स्थिति सुख नहीं । जिनके घातिया कम नष्ट होगये, जिनके 

, स्वभावके घातका अभाव है, तो यही तो सुखका लक्षण है, वह केवली के 
है अतः केवलीमें पारमार्थिक सुख है, ऐसी श्रद्धा करना चाहिए। 

एक भाई ने अभी प्रश्न किया. .क्रि यहां हमको जो सुख मालूस 


| 
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पड़ता है बह दुखके कारण मालूस पढ़ता है, यदि दुख नहीं होता होतानो 
सुख ही है ये हम कसे मानते । ऐसी यहां शंका हुई | परन्तु चात शेसी दे 
कि जवतक स्वानुभव अवस्थाका अनुभव न हॉजाय तवतक उत्त झुख् का 
अनुमान हो ही नहीं सकता । सिद्धोंकी वातकों जाने दो, अपने आपमें 
जेसा कि आत्मस्वरूप बताया, वस्तुका स्वहप बताया, ऐसी स्थिति करके 
अपने ही स्वानुभव अवस्थाकों पाहेचानों तो उसके वहां ऐसा प्रत्वय 
होजाता है कि सुख और दुखसे परे आनन्द नामकी कीई चीज दै । 
स्वानुभवके सुखका मुकात्रिला भगवानके सुखसे करना चाहिए, लीकिक 
सुखसे नहीं | सुरूका अर्थ है, ख भाने इन्द्रियां, सु माने भले प्रकारसे 
रहें, जहाँ इन्द्रियां भले प्रकारसे तुप्ट रहें, उस स्थितिकों सुख कहते दें नथा 
तथा जहां ख-इ द्रियोंकी दु:-चुरा लगे वह दुःख है | इससे तो यही प्रसिद्ध 
हुआ कि भगवानका ज्ञान अतीन्द्रिय है ओर सुख भी अनीन्द्रिय है सो 
अतीन्द्रिय होने के कारण उसे रुख शब्द्स कहना उपष्युक्त नहीं उसे 
आनन्द शब्दसे बताता योग्य है। परन्तु व्यवहारियोंकी समझाना दे सो 
उुख शब्द सेआरम्भ किया जाना है। .. 
भगवानके मसुखका. मुकायिला इंद्रियमुखसे न करें। किन्तु 
स्वानुभव सुखस ही भंगवानके सुखका मुकाबविला भले प्रकारसे हो सकता 
है| जसे किसी आदंमीने दो पेसेके पडे खरीदकर खाये और किसी 
आदमसीने एक रुपयेके पेढे खरीदकर रूये, परन्तु दो पेसेके पेडे खानेवाले का 
डस स्वादका अन्द्राजा होता हे जो एक रुपयेके पेढें खाने वालिकों प्राप्त 
होंता है। इसी तरह सस्यक्द्रष्दि स्वानुभव के पश्चात्‌ सममता है किजो 
आनन्द हमने अनुभच किया केवलीके स्वानुभवका अनुभव भी वैसा 
ही किन्तु पराकाष्ठाओ प्राप्त होगा | इसलिए - राग होप आदि. भावोंमें 
रहकर सिद्धोंके सुखका अनुभव नहीं हो सकता। .- । 
._ पहां यह बताया जारहा है कि इन्द्रय सुख ,तो वास्तवमें दुख ही 
है। उसमें जो सुखकी रुढि पढ़ गई यहं तो विल्कुल, अपरसार्थिक .ही.है। 
भगवानका अत्तीन्द्रिय खुख ही पारमार्थिक और चास्तत्रिक छुख है; । जिन्हें 


ही 
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यह श्रद्धा नहों है थे मोक्षमार्गसे विपरीत अवस्था चनाते हैं। बे. मोक्ष 
छुज़के अम्ृतपन से दूर हट कर मृगठप्णामें जसे सृग जज्ञके भारकों हो 
देखता है, व अभव्य जोब इन्द्रियोंके सुखोंमें सुत्को खाजते हैं। भगवानका 
अतीन्द्रिय सुख ही पारमार्थिक घुख्ध है ऐेसी जिनको श्रद्धा नहीं है वे 
मोक्षके अमृतपानसे दूर हैं। मोक्तकी शुरुआत चौथे गुणस्थान से होतीं 
है, जिसे कहते हैं. निजेरा वह मौक्षका आंशिक रूप है और सिद्ध अवस्था 
होनेतक बद्द निजेरारूप मोक्ष ही चला करता है मोक्षका ही एक रूप निर्जरा 
है। शुरू मोक्षका भी नाम मोक्त ही है, परन्तु जो समस्त मोक्ष होता है 
वही मोक्ष शब्दसे पुकारा जासकता दहै। इसलिए मोक्षकी शुरुआतक। 
निजंरा शब्दसे पुकारा गया। आत्मासें जो उन कपायोंके भावोंसे 
स्वरूपाचरण होता है वह मोक्तमुखके अम्ृतयानसे दूर हटकर मृगशष्णासे 
जलके भारकोा जसे मृग देखता है, अभव्य जोब इन्द्रिय सुखमें ही सुखका 
अनुभव करते हे | मिथ्या दृष्टिका ऐसा ही अठुभव होता है। आत्माका' 
सही अनुभव सम्यकहृप्टिसें ही हो सकता है । 

.... यहाँ शंका होती कि सम्यकटप्टिके कई प्रकारका भय रहता है तो 
उन्हें सम्प्क्त्वका अनुभव नहीं रहता होगा। उत्तर-देखो भेया भय पढें 
गुणस्थान के दठे भागतक रहता है। चौगे गुणस्थानमें सबसे ज्यादा 
पांचवेंमें उससे कम, इस प्रकार कम भले ही होता ज्ञाता हो और वह भी 
इतना कम कि चुद्धिगम्य भी नहीं रहता परन्तु भय रहता इसी स्थानतक 
हैं | फिस्शंका होती कि भय और सम्यक्त्व दोनों एकसाथ रह केसे सकते 
हैं। इसका उत्तर यह है कि प्राक्‌ पदवी में सम्यक्त्व तो सद्मा रहता है, 
परन्तु स्वानुभव सदा नहीं रहता है, स्वानुभवकी स्थितिसें भय नहीं रहता । 

भय ओर जुग॒प्सा इनका आख़व अगममम सद। नहीं कहा गया। 
जे से पूछा जाय कि चौथे गुणस्थानमें एक जोवके एकदा कितने आख़व 
दोते हैं. तो उत्तर होगा कि अधिक से अधिक ६ और कम से कम» । चह 
इस प्रकार है- अंप्रत्याख्यानावरणकी १, प्रत्याल्यानावरणकी '१, संज्वलन 
की १, हास्यादियुगलमें २, वेद १, भय व जुग॒ुण्सा तथा योग: इस :त्तरद 
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तो ६ हुए । भय जुग़॒ुप्सा में से एक ही ली तो ८ हुए।| भय चर जुग़ुप्सः 
दोनों ही न लो ७ हुए | इतना ही नहीं कि भय आखब् किछी सम्यग्ट्रष्टि 
के नहीं होता | किन्तु मिथ्याद्ृष्टिके भी कदाचित्‌ भय व जुगुप्सा उद्यम 
नहीं होते यहां भी आसत्रव एक जीवकी अपेक्षा १४-६-८-७ बताये गये हैं 
हां संज्ञारूपमें भय यवें के छूटे भागतक्र है। स्वानुभव दो प्रकारके 
होते .हैं, स्वानुभव लबव्धिरूप और स्वाइुभव उपयोगरूप । स्वानुभवके 
उपयोगरूपमें होने पर मेथुन, आदि कोई प्रकारकी वात नहीं रह सकती | 
परन्तु सम्यक्दृष्टिके तो सम्यक्त्व रहते हुए भी ग्ृहस्थावस्थमें संभावित 
%€पमैथुन है, प्री सेवन है। वहां भी उसका स्वानुभव लब्धिरूप है, 
दृष्टि रूप है। उस सम्यक टष्टिका खातुभव वहां उपयोगरूप नहीं है। 
सम्यक्ःष्टिके भय, मैथुन आदि सम्यक्त्वके साथ रह तो सकते हैं, किन्तु 
स्वानुभवकी उपयोगरूपता श्राप्त दोनेपर रह रूकते नहीं हैं। जैसे एक 
आदमी अंग्र जी और हिन्दी दोनों जानता है । जब वह हिन्दीका कीई पत्र 
पढरहा है तो उस समय हिन्दी तो उसके उपयोगरूप होती और अँग्र जी 
केवल लब्धिरूप रहती | यह घात नहीं है कि उसमें अँग्र जीकी योग्यता ही 
नहीं । अंग्र जीके विषयसें योग्यता तो है, परन्तु उपयोगरूप उस कालमें 
हिन्दी ही रहती | उस वक्त उसे अंग्रजीके विषयका सम्यक्त्व तो है 
परन्तु उसका उपयोग नहीं है ।.इसी :प्रकार अन्योपयोगी सम्यगृदृध्टि 
जीवका स्वानुभव केवल लव्घिरूप है । " 


यहां प्रश्त हुआ कि सम्यक्दष्टि जीव अपने रोजगारमें, व्यापाससें 
विषाद आदि. क्‍यों करता है ? हाकिम नाराज- होता: है तों उसे विपाद 
क्यों होता है | क्‍या ऐसे सम्यक्त्व हो सकता है | इसका उत्तर देते हैं .कि 
विषाद, आदि सब कुछ होतेहुए सी वह सम्यक्रष्टि है। जो सम्यम्द्ष्टि 
६ महिनेतक किसी मुर्देसे श्र म करने वाला है, तो इन छोटे छोटे प्रश्नोंसे 
इन छोटी छोटी घातेसि उसके. सम्यक्त्व ़॒ रहे यह घात नहीं हो 
सकती | इतना विषाद आदि होते हुए भी कुछ देर बाद ही. उसका लक्ष्य स्व 
की ओर पहुंचता है। अग्रत्याख्यान आदि कपायोंके उदयमें उसकी विषादकी 


|] 
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परिणति होगई, परन्तु सिथ्दृप्टि जेसा भाव उसके नहीं रहेगा । 
यहां यह बतलाते कि इन्द्रिय सुख हेय है ओर अनीन्द्रिय सुख 
उपादेय है, ऐसी भावना जो किसीके मनमें आगई हे तो थे निकट भव्य 
जीब हैं और जिनके ऐसी भावना आगे आधवेगी, वे दूर भव्य जीव हैं। 
वे ही संसारसे पार हो सकते हैं जिनके कि ऐसी श्रद्धा आगई । अतीन्द्रिय 
सुखकी श्रद्धा करना, भगवानके स्वरुपकी श्रद्धा करता, भगवानकी भक्ति 
करना, ये सत्र एक ही चीज हें। अतीन्द्रिय सुख्लककी भावना करोगे तो' 
कर्माकी व्यवस्थासे जो भी क्लेश आते हैं वे सब्र वहां निर्लरकेलिए ही 
आते हैं. और उनकी निर्जरासे अतीन्द्रिय सुखी जड़ अन्दर ही अन्दर 
हृढ़ ही होती दे । । 


एक आदमी भगवानका पुजारी था आर उसने उनकी प्रतिमा 
अपने ही घरमें रख रक्‍्खी थी । प्रति दिन टी वह बढ़े सक्तिभावसे उसकी 
पुज्ञा करता था | उस पुजारीकी चार आदमियोंपे लड़ाई होगई । पुजारी 
धनी भी था । वे चारों आदमी एक दिन टांकू वत कर उत्षके घरमें घुस 
गये कि हम तेरा धन लटेंगे ओर तुके मार ढालेंगे, तव उसने जवाब दिया 
क्रि में मरनेको तेयार हूं , परन्तु उससे पहले मुक्त एक्क काम कर लेने दो । 
मेरे मकानमें मेरे भगवानकी मूर्ति हे, मरनेसे पहले मुझे उसे उसे नदीमें 
सिरा आने दो | उन्होंने स्वीकृति देदी और दो आदसी उसके साथ कर 
दिये कि कहीं वह दगा देकर भाग न जाय । नसेदा नदी पास दी थी, 
इसलिए वह मृतिको लेकर चला और नदीके घीचमें पहुँच कर पानीमें 
मूर्तिकों सिराते समय यह कहने लगा कि मुके घड़ा हुख है कि मैंने जिस 
भगवानकी पूजा मेने प्रति दिन की, उनको “जीते जीते जी में नदीमें सिरा 
रहा हूँ , मुके मरनेका दुख नहीं दे | इतनेमें ही कहींते अवाज आई कि 
हमें सिरा दो, तू तो घड़ा भाग्यशाल्ी हे। तूने अपने पूत्र भवतसें इन 
चारों आदमियोंकों मार ढाला था, श्रीर उसके फलसे तुके इन चारोंके 
हाथसे अलग अलग मरना था, परन्तु भगवानकी भक्तिके प्रसादसे तेरा 
३ जगहका मरण तो कट गया और चारों आदसी अलग अलग न सार 
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कर एक ही साथ तुमे मारने को आये हैं। उनको घड़ी खुशी हुई | वह 
सिराने लगा तो जो दो डांकू साथ आये थे, उन्होंने भी उस आकाशवाणी 
'कीो सुन लिया था, इसलिए उन्होंने सोचा कि अभी इसको मूत्त मत 
बहाने दो ओर उससे कहा कि भाई तुम ग्कवार हमारे साथ चलो, हम 
चारों आदमी कुछ सलाह करेंगे, फिर आकर भले ही इसे बहा देना ओर 
उसकी अपने साथ चापस उसके घर ले गये | वहाँ पहुँचनेपर वाकी दो 
टाकुओंने पूछा कि वहां क्‍या हुआ तो उत ढाकुओंने उनको सारी बात 
घताई | यह सुनकर चारोंने सोचा कि भगवानने तो इसके तीन मर 
काट दिये तो क्या हम इसका एक भी मरण नहीं काट सकते आर 
उन्होंने उसे मारने ओर धन लूट लेजानेके वज्ञाय उसी प्रकार छोड़ द्विया 
ओर हाथ जोड़कर वे चारों चले आये इसी प्रकार आपके शभोपयोग और 
पुण्य कितने ही अकारकी आकुलनाओंको नप्ट कर देते हैं तो धर्म रूप 
परणति, जो कि अतीन्द्रिय परणतिका घात करती है-ऐसा क्या उस रही 
सही विभाव परिणतिको भी नप्ट नहीं कर सकती ? वाह्मद्ृ॒प्टि छोड़ कर 
अन्तद्द ध्टि करो वस्तुतः तो धर्म ही आकुलताको नप्ट करता है। 
ससवशरणकी वात करतेहों तो समवशरणतों यहाँ भी हे जहां आप रोल 
आतेही | ठीक दृष्टि करके देखो तो दिव्यध्वनि ही यहांपर नहीं मिलेगी, 
और सारी चीजें यहां मिल जायगी । 


जानी जीव व्यवहारका अवल्म्बन नहीं करता, चह तो व्यवहारमें 

आता रहता है | अवलम्वन रखता है तो वह निश्चयका ही अबलम्बन 
रखता है। जब स्वानुभवकी अवस्था आती है तो निमित्त हटजानेकी 
हालतमें ही आता है । अब तंक तो इस जीपघने व्यवहारका आश्रय कर 
- करके अपने आपको जो कुछ माना, वह तो किया ही किया है परन्तु जो 
दृष्टि आज तक उसने नहीं पाई, उस इृष्टिका -आलम्बन करना- -चांहिए | 
उस दृष्टिसें सत्यरूपसे व्यवहार भी उऊगमग आ जाता । इस प्रकार जो 
अभी अतीन्‍्द्रिय सुखकी श्रद्धा करले वे तो निकट भव्य जीव हैं और जो 
जो आगे श्रद्धा करेंगे वे दूर भव्य जीव हैं। मनुष्य भव अति दुलेम -है। 


कमी 
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मट आत्मस्थरूपकी ओर आदबयो। 


ह अब इन्द्रियज्ञानका इन्द्रियसखके' साथ सम्बन्ध बताते ह० शब्दप' 
सुखका कुद्देतु और कुफल दर्शाते हए उपेक्तोमार्गको अवल घनवाते हैं. ।.जिन 
जीवोके ज्ञान परोक्षज्ञान है अथौोत्‌ इन्द्रिय और मतके निममित्तसे ज्ञान 

ता हे उनके जी इन्द्रियमख होता है वह अपरमसाथिक है, आभास. 
है, आकुलता रुप है, इस घातका विचार करते है। ' 


- मणुआउसुरामरिंदा अहिदू दुआ इंदिएहिं सहजहिं । 
असहंता तं॑ दुक्खं रमंति विसएसु रम्मेसु ॥६२॥ 


. साधारण मनुष्य व असुर व अमर आदि की तो वात ही क्‍या. 
इनके व इन्द्र, चक्रवर्ती, असुरेन्द्र, देवेन्द्र आदि प्राणियांक्रि भो पत्यक्षज्ञान तो 
है नहीं.अतः परोक्षज्ञानका आश्रय घन रहा है सो परोक्षज्ञानका आश्रय 
करनेवाले इन जीचींके भी इन्द्रियोंमें मित्रता चल रही दे क्‍योंकि 
इन्द्रिय परोक्षज्ञानके त्रिकास में निमित्त हैँ | बस्तुतः प्रत्यक्षज्ञान, नो केवल- 
ज्ञान है। केवलज्षान होनेसे पहिले जितनी भी प्रवृत्ति देखीजाती है चहां 
परोक्षज्ञान ही प्रग्नत्तिका सहायक है। परोक्तज्ञान आत्मासे ही उत्पन्न 
होता है कहीं इन्द्रियोंसे उत्पन्न नहीं होता "किन्तु  इन्द्रियवृत्ति परोक्षज्ञानमें 
निमित्रमात्र है| जैसे देखनेवाली तो आँख 'हे देखना आँखसे होता दे 
किन्तु जिसकी आँख कमजोर है उसको देखनेमें चश्मा निमित्तमात्र है! 
' ब्रह लीकिक जनोंके परिचयमें अच्छी तरहसे आया हुआ ! चश्मा जड़ 
है काच है वह देखनेवाला नहीं है किन्तु देखने वाला नेत्र, है। वस्तुतः 
देखनेवाला भी नेत्र नहीं हे किन्तु आत्मा है परन्तु आंत्मा स्वस्वरूपदप्टिसे 
च्युत रहनेके कारण इतना अशक्त ऐसा देखनेवाला -भी दोगया, है कि 
वह इस अवस्थामें इन्द्रियवृत्तिके निमित्तके अभावमें जान नहीं 
' सकता है। ' 

..._यहाँ कहीं इन्द्रियोंसे जानना नहीं होता हे किन्तु जानना तो आत्मा 
' से .ही होता है परन्तु. परोक्षज्ञानीके . ज्ञानके पिकासमें इन्द्रियवृत्ति 


जी 
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निमित्तमात्र है। सो ये परोक्षज्ञानी प्राणी इन्द्रियाभिलापाकी पीड़ासे 
सताये गये उस दःखको न सहन करते हुए रभ्यविपयोंमें रमण करते € । 
विपय जितने हैं वे सव जड़ हैं वे स्वयं न रम्य हैं न श्रस्मय हैं | विषय भूत 
अर्थ तो निज स्पर्श रस गंध वर्णके परिणमनसे परिणमते रहते है। मोही 
'जीव ही अपनी कपायके अनुकूल पदार्थ्में कल्पनायें करना रहता है 
सो विपयाभिलापीकों जो विपय विपयेच्छाके क्षशिक दर होने रूप - 
सुखाभासमें निमित्त है उन्हें तो समय सममता है ओर जो इच्छाके 
विपरीत प्रतीत होते हैं उन्हें आरम्य समझने लगता है । अपने कपायभावके 
कारण विपयोके प्र म रूप विकल्प होता है फिर उस विकल्पजन्य दःखकी 
निवृत्तिके लिए उद्यम होने लगता है यह सब इन्द्रिय ओर मनके निमित्त 
से होता है सो विपयसुखके लोभियोंको विषयसुखका साधन सामग्री जो 
इन्द्रिय व सन है उसमें प्रीति हो ही जाती दे सो इन्द्रियॉमें मित्रताको 
प्राप्त करनेवाले प्राणियोंको उद्त सोहरूप अग्निने ग्रस लिया है सो उनमें 
अत्यन्त ठृष्णा उत्पन्न होगई है। 

जेसे अत्यन्त गरम किया हुआ लोहेका गोला ऐसा संतप्त होरहय है 
कि पासके पानीको शीघ्र सोख लेता है। बेसे ही इन्द्रियविपयामिलापासे यह 
जीव ऐसा संत्रस्त होगया है कि उस दुःखके वेगकी सहन न कर सकनेसे 
वह विषयविपत्तिमें गिर पड़ता है । जेसे व्याधिसे श्रस्त रोगी व्याधि 
का प्रतीकार करता है, इसी तरह इद्रियामिलाषकी व्याधिवाला यह रोगी 
संसारी प्राणी विषयोके भोगसे प्रतीकार करता है ! इसलिए मोही परोक्ष 
' ज्ञानी जीवोके वास्तवसें सुख कहां है। वह तो कल्पित सुखाभास है। ऐसे 
सुखाभासमें ही रत होकर मोदी आ्राप्त हुई क्षानशक्तिको व्यर्थ 
गमा देते हैं। इन सघ अनर्थोका .कारण वास्तविक तत्त्वका अपरि- 
ज्ञान है। 

आत्मतत्त्व आत्माथोंनुमवगम्य है । यह आत्मपदार्थ द्रव्यमय..है 
द्रव्य गुणात्मक है । इन गुणोंसे पयीय प्रकट होती है। जगतके जीवॉको 
इन पयोयों का परिचय है परन्तु पयोयोंका मूलखोतरूप गुणोंका परिचय 
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गुणोंके अभिन्न आधारभूत द्रव्यका परिचय नहीं ओर द्रव्य के 
निर्विकल्प ज्ञानमात्र से अनुभाग्य अथका दशन नहीं है। देखो भेया ! 
कितना कष्ट है अपने सहज स्वरूपके उपयोग द्वारा च्युत होकर लड़कता 
खड़कता कहां जाकर अटका है। कहां तो अथोनुभवका सहज आनन्द 
ओर कहां परयोयमूढताका महान क्लेश | हे आत्सन्‌ चहुत भटक लिए 
' परयीयमूढ़ घनकर इ द्वियोंके दास होकर विपयक्की गहन अटवीसें । अघ 
उनकी अपने विकास सहत्सें घसो । पयोय की मुग्धता छोड़ कर यह देखो 
परयोयोंका उदुगम कहांसे हुआ ? गुणोंसे | गुण क्‍या विखरी वस्तु है ? 
उनका अखण्ड एक अभिन्न. पिण्ड द्रव्य सत्‌ है। सबे भेद विकल्पोंसे 
हट कर असेदस्त॒रूप निञ्ञ आत्मद्रव्यका अनुभव करो। इन्द्रियोंस सुख 
होता है, इन्द्रियोंसे ज्ञान होता है इस भ्रमकों छोड़ो | तुम ही तो स्वय॑ 
सहज स्वभावसे ज्ञानमय हो आनन्दुमूर्ति हो। अब इन्द्रियोंकी मित्रता 
छोड़कर भ्र चमित्र आत्मतत्त्वको निरतो व अपना समय सफल करो। 
पयोयोमें हष्टि फसाकर जीवन व्यथे न खोओ । यहां जो भी समागस है 
चह पयोगोंका प्रसार ही तो है। ८ 

पयोय दो प्रकार से है-२ द्रव्यपयोय २ गुणरयीय | द्रव्य पयोय भी 
२ प्रका' की है? स्वभावद्रव्यययोय २ विभावद्र॒व्यपयोय । द्रन्यपर्योयका 
दूसरा नाम व्यक्लन पयोय भी है। जो अदेशोंका आकार होता है वह 
द्रव्यययोय कहलाता है। स्वभावद्रत्यपयोय तो धसद्रव्य अधसेद्र॒व्य 
आकाशद्रन्य व कालद्रन्यके शाशंवत रहता है। पुदुगलद्वव्यके परमाणु 
मात्र अवस्थामें स्वभावद्रव्यपयोय होता है। यद्यपि वस्तुतः परमाणु ही 
द्रव्य है स्कंध द्रव्य नहीं परन्तु अनेक परमाणुवोंका मिलकर एक पयोय 
स्कंध वनता है इस दृष्टिसि उस पयोयसे निवृत्त .करनेकेलिए परमारु- 
मात्र के स्वसावद्रन्य पयोयका कथन किया है । जीवद्र॒न्यमें मुक्त परमात्माके 
स्वभावद्रव्यययोय कहा है। प्राणियोंकी दृष्टि स्वसावद्रव्यपयोयपर भी 
कठिनतासे पहुंचती है। यदि स्वभाव द्रव्य पयोयपर भी दृष्टि पहुंचे तो 
उसे छोड़कर स्वभावद्ष्टि बनानेमें कुछ सुकरता आ सकती है। ह 


है 
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. विभावद्रव्यपयोय २ प्रकार का है। १ समानजातीयद्रव्य प्रयोग) 
२ अससानजातीय द्रव्यपयोय। समानजातीय द्रव्य पयोय तो पुदुगल 
स्कन्धों की है वर्योकि समानजातिवाले अथाोत्‌ पुद्गलपरमाणुवोंका 
मिलकर वह स्कंध पयोय वना है। बस्तुतः तो वहां भी द्रव्य-सत्‌ की 
दृष्टि से देखो तो सर्व॑परमाणुवोंका अपना अपना आकार अलग है 
फिर भी वह अतिसंघात से स्कंध बना हे अतः वह समानजातीयद्र॒व्य 
पयोय हुआ । मनुष्य नरक तियेश्व देव ये सब असमानजातीयद्गव्य पयोय 
हैं क्योंकि मनुष्य आदि जीव द्रव्य अनेक पुदुगल कमचरगेंणायें अतेक 
नोक॑मंवर्गणायें इनका पुल्न-आकार हे। ये चेतन तथा अचेतन ऐसे 
असमानजातिके द्रव्योंसे यह पयोय हुआ है। जगतके मोही प्राणी 
इन्हीं पयोयोंमें मुग्ध धन रहे है।जो शरीर मिला जो समागम सिला 
इंसहीमें एकमेक बने जारहे हैं| एक मानने से कहीं वस्तुतः एक नहीं हो 
जाता है, केवल कल्पनासे आकुलित बने रहते है । 


अब गुणपयोयकी कथा सुनिये--शुणश॒पयाय - कद्दते हैं गुणों की 
प्रतिधमयकी अवस्थावोंको । शुणपरयोय २ प्रकार के हैं १ स्वभाव 
गुणपयोय, २ विभावगुणपयोय ।स्वभावगुणशपयोय तो जैसे परमात्मा प्रभु सें 
है यथा ज्ञानका केवलज्ञानपयोय दर्शनका केवलदर्शनपयोय सुखका 
अनंत सुख शक्तिका अन॑तबीय आदि । विभावगुण पयोय वे हैं जो रव पर 
के प्रत्ययसे उत्पन्न होते हैं इनमें तारतस्य भी अवश्य पाया जाता है । विभा- 
वगुणंपयोय जीवमें तो मतिज्ञानादि, चक्षुदंशनादि, क्रोधमान माया लोभ 
आदि, आकुलता आदि है। तथा स्कंधोंमें ये सब ज्ञान में आरहे रूप विशेष 
काला पीला आदि, रसविशेष खट्टा मीठा आदि, गंधविशेष सुगंध इुर्ग'घ 
स्पशंविशेष रूखा चिकना आदि है. । जगतके मोही जीव.इन विभाव गुरापयौयों 
में आसक्त हो रहे हैं। इन्द्रियवषयासिलाषकी पीडासे ऐसे पीढित होगये 
हैं कि कल्पिंतविपययोंमें दीपपर पंतंग (कीड़ा) की. तरह गिरे जारहे हैं। 
अहो मोहका प्रसार देखो जहां सारका नाम भी नहीं है उसी की सार समझा 
जारहा है । इस सघका कारण तत्त्वकें परिज्ञान श्रद्धाका अभाव है। आत्म 
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तत्त्वको पानेके लिये भेया ! यह उपाय करना है-कि पयोयें जहांसे उद्भूत हुई 
उनकी, दृष्टि रखकर पयोयोंकों गुणोंमें विलीन कर दो और गुणोंका अभेद्‌ 
आधार . देखकर गुणोंको द्रव्य में विलीन करदो और द्रव्यद्ृष्टि की ऐसी 
विशुद्धता बनावो कि द्वव्यका भी विकल्प टूट कर मात्र आत्माथोंनुभव 
रह जाय । पयोय की भुग्धता सर्वश्रथम छोड़ ही देना चाहिये । विषयदृत्ति 
का मूल पर्योयमोद्र है और विषयप्रवृत्तिका साधन इन्द्रियज्ञान है।ये 
इन्द्रियवृत्तियां - व्याधि है। इस व्याधिवालोंको पारमार्थिक सुख नहीं 
हों सकता | <_/ 
अब यह बतलाया है कि इन्द्रियसुख अपारमार्थिक है। इन्द्रिय 
सुख अपारसार्थिक है, ऐसा यहां विचार किया है। जिन आ्राणियोंके 
अनादि अनन्त अहेतुक ज्ञानस्वभावपर ही लक्ष्य नहीं होता, उन प्राणियों 
की इन्द्रियोंसे मित्रता है। प्राणी ओर आत्मा शब्दर्में भी फर्क होता है। 
जिनके ग्राणोंमें राग है, उन जीवोंकी प्राणी शबसे संबोधित किया गया 
ओर जो कुछ विवेकी होते हैं ओर अपने ज्ञान स्वभावके निकट पहुंचते 
हैं उन जीवोंकोी है आत्मन् इन शब्दोंसे कहते हैं। कहते कि इन प्राणियोंके 
प्रत्यक्ष ज्ञान तो है नहीं और उनके परोक्ष ज्ञानका ही सहारा. है। परोक्ष 
ज्ञानकी सामग्री इन्द्रियां होती हैँं। परोक्षज्ञानकगा सहारा लेनेवाले इसने 
प्राणियोंके परोक्षज्ञानकी सामग्री जो इन्द्रियां हैं उनमें उनकी सदां मित्रता 
चलती है । जिनके इन्द्रियोंमें मित्रता आगई ऐसे उन जीवोॉंके उदयमें . 
आये-जो महा मोह दावानल, जो नहीं सह्े जासकते, तो उस दुखकों 
सहते संहते, व्याधियोंका श्राप्त होते * कभी कोई स्थिति ऐसी आई'कि कुछ 
व्याधियाँ कम हुईं या दव गई' अथवा कुछ देरकेलिए उन व्याधियोंकी 
दवा लगी, उस दवाका जो सुख हुआ उसमें. अपनी बुद्धि रखते हैं। 
कहते हैं कि व्याधियोंकी दंवा | दवा किसे कहते हैं? जो रोगीके रोगकों 
दवा देती है, जड़से नहीं मिटाती | जो रोगको जड़से नहीं निकालदे वही 
दवा है| संसारी सुख, इन्द्रियोंका सुख, उन व्याधियोंके लिए उसी प्रकार 
की एक. दवा है जो उस हुख को दबा देती है, जड़से नहीं मिठाती। 
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'परन्तु इसके विपरीत ओपधि, वह तो अमृत है और उससे रोग मृलसे 
नप्ट होजाता है। ठप्णासे दुःखको नहीं सह सकनेवाले प्राणीकी विपयकी 
दवा मिली और उसके विपय राग उत्पन्न होगया, फिर क्या हुआ १ राग 
की तरह तो ये इन्द्रियां हुई ओर रोगकी दवाकी तरह यह विपय हुए । 
'डस श्राणीके विपषयोके प्रभावसे इच्छाए' वदलती रहती हैं. इसलिए उसे 
'सुंख मिलता है या सुख मालूम देता है । उस समयमें वह ऐसा सममता 
है कि उसे सुख हुआ । जैसे कोई कुत्ता हड्डी चचाता-हो उस बीचमें कुछ 
खूनकी वृूद्‌ भी उसके मु'हमें आजाय तो वह यह सममता है कि 
इस हड्डीमें से खन आया ओर उसी हड्डीमें श्रद्धा करने लग जाता है और 
उसकी रक्षा दूसरे कुत्त से लड़कर भी करता है । उसी तरह सोद्दी जीवके 
परपदाथके विपयोंमें उनके सेवनर्में सुखकी श्रवृत्ति होती, उसके कारण 
उससे यह साना कि विपयोंसे यह सुख आया, इसलिए वह भी विपयोंकी 
आसक्ति करता और उसके सिधाव कोई दूसरी “निज चीजका आश्रय 
नहीं करता । इस प्रकार छद्मस्थ जीवोंके वास्तव सुख नहीं हो सकता । 
हमारे जितना इन्द्रिय सुख है वह तो मात्र दुख हे। इनमें सुखकी श्रद्धा 
मत लाओ | इसके विपरीत जो स्वानुंभवका सुख है, जो अतीन्द्रिय सुख 
है बह इन सुख ओर दुखोंसे कितना विपरीत है । हे 
'. जैसे किसी रईस जागीरारके मरने पर उसका लड़का 'नावालिग 
रह जाता है और सरकार उस रईसकी सारी जायदाद 'कोर्ट' कर लेती है 
तथा उस नावालिग लड़केकी १०० रुपये साहवार खचेके लिए देदिया 
करती है ओर वद्द लड़का नावालिग अवस्थामें सरकारके गुण गाया 
करता है, वद्दी जब बड़ा होजाता है और समझ आती है कि मेरी करोड़ों 
' को जायदाद सरकार ने कोट करली तो बंद सरकारपर दावा कर देता है 
कि मैं चालिग होगया हूँ । इसी तरहसे जिसका ज्ञान सुख कोर्ट होगया, 
पुन्य सरकारने उसे छीन लिया, उस नावालिग अवस्थामें जरा पुन्य सुख 
' मिला, जरा-धन बेसव आदि लिले, तो उस पुन्य सरकारंकी स्तुति करते हैं 
' और कदाचित दुख होजाय तो कद्दते हैं कि कर्म फूट गये। परन्तु कर्म तो 
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सिद्धोंकि फूटा करते हैं. । तुम्हारे कम॑ कहां फूट गये। यदि इस समय 
पुन्य कम नहीं रहे तो पाप कम तो हैं, फिर कम फूटा कहाँ। कर्म तो 
सिद्धोंका ही फूटा है। यदि तुम्हारे भी कम फूट जाते तो तुम भी सिद्ध 
दोजाते |. जैसे कि पुन्यके कारण कुछ सुख हमें मिला तो हम उस पुन्य 
सरकारकी स्तुति करते हैं । जब यह सम्यक्टप्टि या वालिग होजाता है. 
तो यह सोचता है कि भे तो स्रभावसे ही ज्ञान सुखका पिंढ हूँ । ज्ञान 
सुख तो.मेरा स्रभाव ही है, छुखमें मेरी परणति रत्रयंसे ही तो होती है, फिर 
संसारी सुखोंमें' मेरी छढता केसे होगई । तो फिर क्‍या किया ? ऐसे इस 
पुन्यके विरुद्ध दात्रा कर दिया और उससे कहा कि हे पुन्य तू मेरा साथ 
छोड़ दे । भेद किया कि वह सम्यग्दप्टि होजाता । जब यह सम्यकदृष्टि 
दोजांता तो पुन्य सरकारंकी जीत लेता | वह जीव भव्य होता है और 
संसारसे पार हो सकता है । और जो विपय सुखोंमें सुखबुद्धि ' करता है 
और यहीं सड़ता है गलता दे वह संसार क्लेश ही सहता, उसका मोक्ष- 
साग नष्ट होजाता हे | | 


अब श्रीमद्भगवलुन्दकुन्दाचाय देव सयुक्ति निणंय देते 
मम क्षवोंको पूण निम्वय कराकर उपेक्षासम्बन्धी आगेके मांग में पहुंचनेका 
मौन आदेश देते हुए यह वितकी-कराते हैं, कि जहां तक ये इन्द्रियां. हैं चहाँ 
तक हःख होना स्वाभाविक वात है- ' 
;  जेसि विपयेसु रदी तेसिं दुक्ख बियाण सब्भावं:। 

जह तं॑ शहि सब्सावं वावारों ख॒त्यि विसयत्यं ॥६४७॥ 

जिनका विपषंयॉमें प्रेम है उनको दःख स्वाभाविक है। यहाँ 
स्वाभाविकसे. तात्पय आत्माके स्वभावसे अन्यनिमित्तनिरपेक्ष होता है यह 
अर्थ नहीं लेना किन्तु जो विपयोंमें प्र मे करता. है. अघ “उसे दुखी होनेके 
लिये कुछ प्रतीक्षा नहीं करनी है विपयराग ही दुःखकों लेकर उठता है। 
अथवा .ढुःख नामकी परिणति. किसी घाह्म पदार्थसे नहीं' होती, -आत्माके 
आनंदग़ुणशके विभावपरिंशंमनसे ही दुःख होता है, परन्तु - विभावपरिणमन 
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निमित्तके असद्धावमें नहीं हो सकता | जब कर्मोदयादिक बाह्य निमित्त 
उपस्थित हों और आत्मा विपयोंमें प्रेस करे तो अब देखलीजिये कि दुःख 
होना प्राकृतिक वात है या नहीं | जैसे अग्निकी यथाविधि सन्रिधि 
प्राप्त हो वहों जलका गसे होना प्राकृतिक है। इसी तरह करमोदियका 
निमित्त करके जब विपयोंमें प्रेम होता हे तब दुःख होना भी प्राकृतिक है । 


जिन पाणियोंके हत्यारी ये इन्द्रियां जीवित हो रही है, प्रण्चढ हो रही 
: हँ उत्तकी विषयों में रति होती है और उनको दुःख होना स्वाभाविक ही है | 
ः इन्द्रियॉंकी उद्धततासे उन्हें तुरन्त दुःख मिल ही जाता है। उनका चढह्द 
 हुःख कहीं विषयभूत पदार्थेंसि नहीं हुआ है किन्तु .इन्द्रियविषयामिलाप 
का स्वरूप ही दुःख लिए हुए है। जिन प्राणियोंने असमानजातीयत्रपयोय्र 
देहमें अहंबुद्धि करती हे कि शरीर ही में हूं वे शरीरके व्यवहार 
ही तो लगगे, जेसे कि चेतन्यमात्र आत्मतक्त्वमें जिन्हें अहंपनेकी श्रद्धा 
हुई है वे में चेतन्यमात्र हूं ज्ञाताद्रप्टा रहना मेरा काये है इस भावनासे आत्मा 
के व्यवहारमें लग जाते हैं। जो शरीरमें आत्मपनेके व्यवहारसे लंग जाते 
हैं उन्हें इन्द्रियविषयामिलाप होना आवश्यक ही है और इन्द्रियविपषयमिलाप 
की वेदनासे पीड़ित होकर विषयोंमें रति हो जाना स्वाभाविक पे रणा है ! 
यह प्र रणा इन्द्रियॉके विभावके स्वभावका फल है आत्माकी स्वाभांविकी 
प्रवृत्ति नहीं समकता । इसीलिये दुःख होना स्वाधीन हो गया। क्योंकि 
इन्द्रियोंकोी उद्धतताका स्वभावही ऐसा है। इस सारी गड़वड़ीका कारण 
अविद्या है। अविद्याका मूल है देहमें आत्मबुद्धिं । 


अहो यह आत्मा स्रय॑ स्व रूपसे सहज असीम ज्ञान व आनंद का 
घर है परन्तु इस नाथने अपनी ही अविचारतासे क्‍या परिस्थिति घनाली । 
है आत्मन्‌ अभी भी कुछ विगड़ा .नहीं है यह- सत्स्वरूपकी स्वाभविकी 
व्यवस्थाका फल्न है। यदि परके उपयोगकी छोड़कर त्निज, सहज शुद्ध 
चेतन्य सामान्य स्व॒भावमें उपयोग देवे तो अभी ही सारी आपत्तियाँ 
किनारा कर जावेंगी । यह सब अपनी असावधानीका फल दे कि. नाना 
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द्रव्यपयोयों ओर विदिध ग़ुशपयीयोंसें पिस कर त्रिपष व विहल होना 
पड रहा है। जीव पुदूगल दोनोंके सम्बन्धसे उत्पन्न 6६ इन मनुष्य पशुं 
आदि अवस्थाओंमें ही जब आंत्मसंस्कार पढ़ चुका तव आत्मस्वरूपकी 
तो संभावना तक भी में असमर्थ हो गया । इसी कारण अचेतन पदार्थों 
में भी तीमर आसक्ति होगई है।शरीरकी पोषणा व न्रिपयोंकी साधना 
में जो जो भी अन्य बाह्य अथ्थ निमित्त पड़ रहे हैं उनमें भी आसक्ति हो 
गई है। इस आसक्तिके फलमें.बाह्य अथंका संमागम बनाना ' चाहता 
है किन्तु किसी पर द्रव्यके विपयमें कुछ भी परिणशसन कोई अन्य नहीं 
कर सकता है । उनका परिणमन इस आत्माके आधीन तो है नहीं अतः 
, अनुकूल प्रतिकूल परिणमनमें नाना संकल्प बिकल्पोंका क्‍्लेश होना 
- आपत्तित है ही | यह सत्र दुःख कहीं किसी उपाधिसे नहीं आरहा है 
किन्तु इन्द्रियविपयाभिलापियोंको यह दुःख इद्रियोंके स्रभावसे स्वयं में 
हो रहा है इद्रियोंसे प्रयोजन यहां भावेन्द्रिय है। भावेन्द्रियके कार्यमें 
द्रव्येन्द्रिय निमित्त है । यह सब दुःख उनके स्वयं ही है इसका हेतु यह है 
कि उनकी विपयोंमें रति देखी जाती हे । यदि उन्हें हुःख न होता तो 
विपयविपत्तिमें क्‍यों गिरते ! हट 

* मुना है कि हाथी पकड़े जाते हैं. गढ़ढेमें गिराकर | कहीं गढ़ढेमें 
कोई अन्य गिराता नहीं है, हाथी स्वयं ही आशाचश ऐसी प्रवृत्ति करता है 
कि गढ़ढेमें गिर पड़ता है। हाथी पकड़नेवाले लोग जंगलमें एक गडूढे 
खोदते हैँ उसपर एक हथिती कागजकी बनाते हैं और एक ओर ४० हाथ 
दूरपर एक दौड़ता हुआ हाथी भी बनाते हैं। उस ज्ंगलमें घनहस्ती 
कुट्टिनी हथिनीको, सांची हथिनी ही समभमता है।यह तो हुआ . उसका 
अज्ञान, मोह | फिर हथिनीसे रागभाव दोनेके कारण बह चह दौड़ता 
है यह हुआ राग | उसके जल्दीसे दौड़नेमें एक कारण और घनता है.कि 
बह दूसरे हाथीकी इस प्रकार देखता है कि वह दोड़ कर हथिनीकी ओर 
आरहा है, कहीं यह मेरे विषयसाधनकों न बिगाड़ दे इस आशयसे उस 


कूट हाथीपर भी (जिसे कि वह सच्चा समझ रहा हैं) ह्वंष करता है 


नी 
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इसी कारण शीघ्र हथिनी के पास पहंचता हैं। देखो भया ! जिसे मोह 
अज्ञान होता है उसे पद पद पर अज्लान ही छाया रहता हे। उस हाथी 
को कितना अज्ञान साथ लगा हुआ है| भूटे हाथीको दाथी समम रहा दे, 
भूटी हथिनीकों दथिनी समझ रहा है, गद्ढेंकी भी साफ मेंदान समझ 
रहा है, अपने शरीरको स्त्रय॑ आत्मा समझ रद्दा है, विषयक्रषायके भावोंकरो 
हितरूप समम रहा है। ध्र्‌ व्‌ निजस्वरूपका भान ही नहीं है ! 

हाथी संज्ञी पद्ने न्द्रिय जीव है, पशुवोमें सबसे प्रधान चुद्धिमान्‌ 
माना गया है| इसमें वह योग्यता है कि समस्तमिथ्याभावोंकीं दर करते 
हुए अधःकरण अपूचकरण अनिवृत्तिकरण परिणामों द्वारा अनंतानुवंधी 
कपायका विसंयोजन और दशनमोहनीयका उपशम करके उपशसम सम्यक्त्व 
उत्पन्न कर लेता है| यदि पहिले इसही भवमें या अन्यभव्म उपशम संम्यक्त्व 
उत्पन्न किया हो और अब वेदकसम्यक्तत्व योग्यफाल हो तो अधःकरण व 
अपूर्वकरण परिणाम द्वारा क्षयोपशम (चेदक) सम्यक्त्व उत्पन्न कर लेता दै-। 
परन्तु देखो मोहकी लोला ! सम्यक्त्वकी वात तो दर रही. लौकिंक सम्यता 
व विवेक भी इसे नहीं है | हाथी मोह, राग और द्वपचश अपनी चेप्टा 
करता है ओर वहां गड़ढेमें जाकर गिरजाता है | यह है स्पर्शनेन्द्रिजन्य 
विषयवासनाकी उद्धतताका फल्न | थदि विपयमें आंसक्ति न होती तो 
क्यों विपत्तिमें पड़ता | दुःख हाथीको कहीं दथिनी या हाथी अथवा 
गढ़ढा आदि किसी अन्यके कारण नहीं हुआ है | यह तो उसकी. इन्द्रिय 
वासनाके कारण ही होना ही पड़ता है सो हुआ है। ऐसाही यहाँ किंतनेक 
मंनुष्योम भी पाया जाता है। मनुप्य भी तो सारा ज्ञान खोकर विषयंवासना 
की अर रणामें विषयोंसें प्रवृत्त होता है। चाम हाडवाले शरीरसे- कौन सी 
शांति की वात निकालना चाहता-है अपंना' वीर्य खोकर। है आत्मंन ! 
अपना थीय देखों ज्ञानंद्शनके शुद्धविकासंका प्रभाव देखो । शांतिमाग्गमें 
उत्साद्द बढ़ावो | विषयमागसे अपना घोर अहित कर ढालोगे | ज्ञानमागसे 


छह पूणु हिंत- कर. लोगे । विषयमार्गमें तो दोनों भवों में आंपंत्तियां 
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अब रमसनेन्द्रियके विषयकी दशा देखो ! अपनेपर जो चीतती है वह 
तो अप्रने अनुभवमें है दी.उस आपत्तिपर दृष्टि नहीं देते क्योंकि जहाँ 
इतना अज्ञान हो कि आकुलता-सुखाभास ही जहाँ सुख दीखता दो वहां 
सह्दोधकी कथा दी क्‍या ! अपनी आपत्तिपर ध्यान नहीं. जाता । तो देखी 
इसो रोग की परकी विपदायें | मछली रसनेन्द्रियके विषयके लोभमें आकर 
कहांसे कहां स्थान पाती । विपयासक्तिसे पहिले- चह तालाबमें केलि कर 
रही थी. अब घंशीके फंदेके पास लगे हुए मांसरंडकी- ओर झुककर लोहे 
की फांसमें फंस रही हे ओर उत्तका अंवका परिणास क्या होगा" सो 
आयः लोग जानते. ही हैं। ये वधिक लोग आगमें भून ढोलते हैं। यहां भी 
"तो देखो आज लोग त्राहि त्राहि मचा रहे हैं कि ख्च धहुत है कया करें। 
यह सब खच रसनेन्द्रियके लोभसे तो हुए हैं तथा चामके खज्ञार से। 
भेया.! सलुप्य भवको तो वर्मसाधन में लगाना था परन्तु मनुष्योंनें किया 
क्या ? साधारण भोजनदानसे छुघा ठपाकी पीठ सेटकर धम्मसाध॑नमें 
जीवन व्यतीत करो फिर आनन्द ही आनन्द है। अन्यथा विषयामिलाष 
में मरणकर पीछे. पछताने तक की भी बुद्धि नहीं रहती । ५. हु 

आर देखो तो श्रमरकी गंधामिलापाको | वह शामको कमलकी 
गंधमें आसक्त हुआ कमलमें पहुंचता है सूयोस्त होनेके अनन्तर कमल बंद 
, दौजाता है उस घन्द कमलमें वह या तो वायु के संचार न होनेसे वहीं 
स्वय॑ मर जाता है था अन्य कोई हाथी आदि तोड़कर उस : कमलको चबा 
, जाता. है | देखो भेया | कहनेको तो कमल एक सुन्दर वस्तु है' परन्तु 
खतरनाक कितना है। कमलका पिता नीर (जल) भी कमलसे सम्बन्ध 
नहीं रखना चाहता, दूर रहता है और कमलका मित्र सूय कमलंसे 
. हजारों योजन दूर-रहता है। परन्तु गंधलोभी यह, 'श्रमर-जिसमें इतनी 
, सामर्थ्य है कि काठकों भी फोड़ कर निकल जाय, कमलके नाजुक. पत्तों 
, में बंद. रह-कर मरा गमा देता है। यहां:भी-देखो भेया गंधकी कितना 
लोभ घना रखा है सामने टेवलपर ऊधवत्ती जलना, कानमें इत्रका फूबा 
. होना, कोटोंपर ' इत्र मसलता, मस्तकपर चंदन सेन्ट होना, गलेमें 
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'फूलमाल होना, नासिकाके पास फूल लिये रहना कितना गजब है और देखो 
भैया जरा शरीरसे पसीना निकला कि सब गुड़ गोवर होगया । 
विपयोकी वृत्तिमें दुःखही दुःख दे | इससे ही अंदाज करली यदि 

"विपयोंमें दुःख न होता तो विपयोंसे थककर विपयको छोड़ते क्‍यों ? 
'स्त्रीभोग, भोजनभोग, गंघभोग, रूपदर्शन, रागश्रवण देरतक कोई नहीं 
चाहता, ऊबकर उन्हें छोड़ना ही पड़ता है। भ्रमरकरी भांतिदी चज्नरिच्धिय 
'विपयके लोभी पतंगकी भी तो दशा देखों ! पंत्रृंग तो एकदम रूपके लोभमें 
'दीपकपर गिर पढ़ता है और मर जाता है। हरिण भी रागमें इतने अन्ध 
होतेहे कि शिकारीके रागआलापके प्रेमी चनकर पास खड़े होजातेंई 
ओर पकड़े जाते हैं । देखो विषयाभिलापका कितना क्लेश है ? रहा नहीं 
जाता विपत्तिमें पड़े बिना । विषयोंमें जो इतना व्यापार होता है बह विना 
क्लेशका प्रयोग नहीं है । जैसे जिसे ज्यर नहीं है चह काहेंकी पसीना 
लेनेका अयास करेगा | जिसकी आंखोंमें रोग नहीं है वह क्‍यों खपदियोंका 
चूणे आंखमें आंजेगा ! जिसके कानमें दर्द नहीं है बह क्यों बकरेका भृत्र 
कानमें डालेगा | देखो न ! जबतक घाव रहता है तमी तक मलहमका उपयोग 
किया जाता है। घाव पूरा भरगया था जिसके घाव ही नहीं है वह क्‍या 
भमलहस लगानेकी चेषक्रूफी करेगा ? थे सत्र विपत्तियां इन्द्रियॉकी उद्धततांसे 
हर इन्द्रियां पे ःः ३ हे ७ 8. कर 
हैं । जिनकी इन्द्रियां ब्रिपयके अर्थ अदल होरही हैं उनके ढुःख होना 
र्वाभाविकी वात है। अतः वंधुवो ! जिन इन्द्रियोंमें मित्रता चना रक्‍खरी है 
वह गहरा धोखा है। इस शरीरका, इन्द्रियोंका विश्वास छोड़कर यही श्रद्धा 
' करो कि आत्माका स्वभाव इन्द्रियरहित है, निजनचैतन्यस्वरूप है। स्वभावकी 

उपासनासे प्रकट होनेचाला स्वभावविकासही सुखकी सच्ची भूमि है। 
अतः परोक्षज्ञांन भी हितरूप नहीं है। अपनेको तो सामान्य प्रतिभमासमय 
अनुभव करो। परोक्षज्ञानमें व इन्द्रियजसुखमें हित्तकी चुद्धिका - परिहार 
करो । जो पराधीन है, विषम है; सान्‍्त है. उसमें हितकी कल्पना करना 
पागलपन है | 


अश्न-अन्य वाह्य पदाथे सुखके कारण हों था न हों परन्तु शरीरका 
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तो अतिनिकट सम्बन्ध हे ओर देखा भी जाता है कि शरीरके स्वस्थ रदनेसे 
आत्माभी सुखी रहता हे ओर शरीरकी पीड़ासे आत्माभी दुःखी रहता है । 
सो कमसे कमर शरीर तो अवश्यही सुखका साधन होगा ! इसके इत्तरसें 
गाया सूत्र कहते हैं । जे दिल 
पय्या इं्टे विसये फासेहिं समस्सिदें सहावेण । 
: परिणममाणों अंप्पा सममेत्र सुहं ण हथदि देहां ॥६४॥ _ 

इन्द्रियों ऊेद्धारा प्रहण. कियेगये इप्ट विपयांफरी पाकर भी यंह आत्मां 

अपने ही सुख गुणके अशुद्ध परिणमतसे परिशमता हुआ -शआत्मा स्तरयं 
सुखस्व॒रूप दोता है, देद्द सुखस्थरूप नहीं होता और न देहसे सुख उत्पंत्न 
होता है । | ह ा है ु ह 
( ८“ मुक्त जीवोके तो देह भी नहीं है वहाँ ये पूर्णमुखस्वरूपहैं इस ,तत्त्व 
“को सममनेमें नो सुगमता है ही किन्तु जिन जीवोंके शरीर दे और .शरीर 
के निमित्तसे इन्द्रियविपयसेबना भी हो रहीहो तथापि यह आत्मा स्वयंके 
सुख गुणके परिणमनसे परिशमता है वहां देह सुखका साधन नहीं .है। 
सुख आत्मा से ही प्रकट हुआ है। ये इन्द्रियांतो मद्यपायी पुरुपकी भांति, 
मत्त होऋए-तीव्रमोहके वश होकर विपयप्रहणमें प्रवृत्ति करती हैं पहाँ आत्मा 
मोहके कारण यह अनुभवत्र करता है ये विपय मेरे :लिये- इष्ट हैं। इन 
कुर्सस्कारोंके वश स्वभावविरुद्ध आचरणोंसे परिणशमते हुए इस आत्माका 
सहज बी तो रुकगया अब जो विपरीतवल् मन वचन कायके अवलम्बनसे 
प्रकटहे उसके द्वारा योग करता है वहां भी जो सुख,हुआ है सो निश्चयसे 
खुख गुण॒के परिणमनसे ही हुआ है। इस परिणमनमें . जो देद्ीके ज्ञान, 
दर्शन व चीये प्रकटदे उसका ही सहयोग है किसी बाह्य पदार्थका सहयोग 
नहीं दे । प्रत्येक आत्मा ज्ञान, दर्शन, सुख व शक्ति ,इन चारों गुणोसे 
परिणमसता है । मुक्त जीव भी इन चारों गुणोंसे परिणमते हैं वे अनन्तज्ञान, 
अतन्तद्शत्र, अनन्तशक्ति व अतन्तसुखरूपसे परिणमते :हैं| ग्रहाँ प्राणी 
एकदेशज्ञान, एकदेशदशन, एकर्रेशशक्ति व ,विकंतसुखसे परिणस रहे हैं। 
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शरीर अचेतन है बह सुखपरिणतिका उपादानकारण कभी हो ही नहीं 
सकता। «| इख्ियोंकी 
.. प्रश्न-शरीर सुखका उपादानकारण तो नहीं है. किन्तु इन्द्रि 
वृत्तिके निमित्तसे ही तो सुख प्रकट हो रहाहे सो शरीरको संभालना तो 
उचित ही होगा ! हि 
, उत्तर-परमाथ सुखके द्रप्टा व इच्छुकोंकी किसी भी अवस्था 
शरीरपर हितर्प्टि नहीं रहती वे तो शरीररद्ित स्थिति चाहते हैं। फिर 
भी भोक पदवीमें शरीरकी जो उचित संभाल होतीहै बह रागकी चेप्टा है 
उसे उचित कभी नहीं समझते | उचित तो चेतन्यस्वभाचकी हृप्टि व संभाल 
है। शरीर समानजातीय द्रव्य पयीय है वह अचेतन अनेक अगणुवोका 
पिण्ड है, आत्मा एक चेतन द्रव्य है। जिस द्वव्यमें जो गुण होते है उन 
गुणोंसे उनकी प्योथ प्रकट होती है। शरीर तो रूप रस गंध स्पशक्ी 
पयोय करनेमें समर्थ है। आत्मा ज्ञान दर्शन सुख शक्ति आदि निज गुणकि 
परिणसनंमें समर्थ है। संसारी सुखीके जो विपयसुख देखा जाता है चह 
भी उस आत्माके सुख गुणकी विक्नत पयोय है और जो दुःख देखा जाता 
है चह भी आत्माके सुखगुणकी विक्ृत पयोय है | आत्मा विक्ृत पयोयके 
'व्ययस्वरूप स्वभावपयोयके उत्पाद करनेमें ख॒य॑ समर्थ दे। स्तर 
निमित्तर॒प्टिम नहीं होती परदप्टिसे मात्र विकारका ही कारण घनता है, 
अतः शरीर आदि सर्वेपर द्रव्योसे दृष्टि हंटाकर एक चैतन्यस्वभावकी 
दृष्टि करो और प्रसन्न एवं आनंदपूर समद्ध रहो । ्ए 
अश्त-सनुण्यकां शरीर तो अनेक व्याधिसय है वह सुखका कारण 
नहीं है सो तो ठीक है परन्तु देवका शरीर तो दिव्य वक्रियक है-रोगरहित है 
स्फटिक समान स्वच्छ कांतिमान है उसमें तो दुःखकी कोई वात “नहीं है 


अतः उसेती सुखका कारण कही | इसके उत्तरमें भगवान, श्री कुदकुद 
प्रदु कहते हैं । । ला 


: एवेण हि देहो सुहं ण॒ देहिस्से छुणइ सगे वा) . 
विसयंबसेण दु सोकखं दुबखं वा हवदि सयमादा ॥$6॥ 
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यह बात पूर्यनिः:संदह निश्चित है कि शरीर प्र/णीके सुखको उत्पन्न 
नहीं कर सकता है वह चाहे स्त्र्गमें उत्तन्न हुआ दिव्य वेक्रियक शरीरवाला 
भी हो | सुख तो ज्ञानका अविनाभावी है अतः ज्ञानके अनुकूल सुखका भी 
परिणसन होता है । शरीर तो सभी अचेतन हैं उनसे सुखके लिये क्‍या 
साधकता मिलेगी आत्मा तो निमश्चयसे व्रिपयोके बिता स्वाभाविक शाश्व4 
आनन्द स्वभाव वाला है। किन्तु अनादिकालसे क्मंवन्धनवश विपयोंकी 
हृष्टि करके परिणम परिणम कर सुख अथवा दुःखरूप स्वयं आत्मा होता 
रहता है | यहां भी देखो भेया !. आत्मा -अपने सुख गुणके परिणमनसे 
सुखी हो रहा है अथवा दुःखी हो रहा है| देवलोग भी तो संस्तारी विषय, 
कपाय व इृच्छावाले होते हैं, उनकी इच्छाही स्वय॑ सुखाभास एवं हुःखका 
कारण है, शरीरादि नहीं। वेक्रियकशरीर परमाणुवोंका मिलकर, एक 
स्कन्ध है समानजातीय द्रव्यपयोय हे अचेतत है, आत्मद्रत्यसे सबेथा 

भिन्न है, दोनोंमें परस्पर अत्यन्ताभाव है। 5 3 


तीन कालमें कभी भी आत्मा न तो शरीरके अंशमात्ररूप भी 
बनता, न कोई-अगा आत्मा वन सकता । फिर कोई किसीका परिणमन 
करे यह स्वप्नमें भी नहीं हो सकता अथोत्‌ कल्पना भी नहीं की जा 
सकती | शरीर अपने रूप रस गंध स्पर्शके परिणमनसे परिणमता है, 
आत्मा अपने ज्ञान, दर्शन, सुख व शक्तिके गुणके परिशमनसे परिणमता 
है। देव यदि मिथ्यापरिणामसे परिणम रहे हैं तो शुद्ध र्फटिकसंकाश 
वेक्रियकशरीरमें भी रहते हुए घोर दुःखी है ! यदि सद्द्ृष्टिदृव चंतन्यस्वभाव 
के ध्यानसे परिणम रहेहँ तो वे सुखी कहीं देहकी शक्तिसे नहीं है किन्तु 
आत्मस्वभाबकी उन्मुखतासे है | यदिं निमित्तदष्टि भी लो ,तो देवोंका 
शरीर सत्य आनन्दमें बाधक है | विवेकी देव मनुष्यदेहकेलिये तरसते हैं। 
' देंवशरीरमें रहकर आत्मा चतुर्थ गुणस्थानसे ऊपरका परिणाम वाला 
नहीं हो सकता । आजकल मुक्ति साक्षात्‌ नहीं है अतः सम्यग्दशेनके रहते 
हुए मरण होता है तो देव गतिमें ही जन्म लेता है। परन्तु देव गतिमें उत्पन्न 
होकर और हजार देवाड्ननावॉका समागम पाकरभी स॒स्यक्त्वके अभावसे 
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ष्टि खेदखिन्न नहीं होता । उन्हें कहीं वेक्रियकशरीर का सुख नहीं 

है, उन्हें तो आत्मध्यानसे होनेवाली निराकुल्ताका सुख हें । 
५. देवगतिमें जन्म शुसरागसे चंधी हुई प्रकृतियोंका विपाक् है, बह 
कहीं अमरदशा नहीं । हां पुण्यकां एक उदाहरण हूं । देवोंका जन्म उपपाद- 
शंय्यापर स्वयं माताः पिताके विना होता है | उत्पन्न होनेके अनन्तर 
अंतमु ह॒तेमें जो कुछ सेकिंढ या मिनट प्रमाण होगा युवा हो जाते € 
अवधिज्ञानी होजाते हैं। इनकी सागरों प्न्त आयु होती दे । जितने 
'सागरंकी आय होती ६ उतने हजार बप में जछुधा लगती द॑ सो शीघ्र कण्ठ 
से अमृत भर जाता है और छुधा 'शांत होजाती हे। जितने सागरकी 
'आयु:होती है उतने पत्तों (पखबाड़े) में श्वासोच्छवास वे देव लेते है । 
इंनका शरीर वेक्रियक होता है इस शरोरमें हड्डी रुधिर आदि नंहीं है 
कोई' शारीरिक रोग नहीं होता । देवाइ्ननावों सहित सुखमें अपनी आयु 
व्यतीत कर डालते हैं। इनमें कितने ही सम्यग्दप्टि होते हैं वे आत्मसखके - 
. अभिमुख होते हैं। मोह:देवोंके भी पाया जाता है सो इतने सुखसम्पत्न 

होते हुए भी ठृष्णा-लालसाके - वश दुःखी रहते हैं। इनका, व- सभी 
प्राणियोंका सुख दुख इष्ट अनिप्ट 'कल्पनाकें आंधारपर होता है सो 
वहां भी रुख आत्मासे ही उद्मूतं है। 
' . देवोंमें भी जातियां अनेक हैं. संक्षेपरूपसे चार विभागमें कंहा हैं- 
१ भवनवासी, < व्यन्तर, ३ ज्योतिष, ४ वेमानिक | इन चारोंमें आदिके 
है निकाय अथोत्‌ भवनवासी और व्यन्तर तो इस रत्नप्रभानामक पहिली 
प्रथ्चीके भीवर पहिले २ खंढोंमें (खरभाग, पंकंमाग्मे) जन्म लेते हैं और 
ज्योतिषी इस मध्यलोकमें ही यहाँ से ७६० योजन ऊपर तथा इसने ही 
करीब यथासंभव ऊपरं रहते हैं । इन देवोंमें सम्यग्हप्टि जीव- सम्यक्त्वमें . 
'सरण कर उत्पन्न नहीं होता है। इनमें ठंष्णा-इष्यौका अधिक दुःख'है। 
चेसानिक देवोंमें भी १६ स्वरगंसें तो इन्द्रकी व्येवस्था है ऊपर तक अवेयक 
यद्यपि अहमिन्द्र ह तथापि सम्यग्दष्टि होनेकाः नियम नहीं । यहां तक -के 
देवसिथ्या आशयवबश घोर कंर्मवंध करते रह सकते हैं । न्व अनुद्शि व पांच 
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अनुत्तर इन १४ विमानोंमें सम्यग्दप्टि ही होतेंहँ सो इनके संयम नहीं 
होता है जिसको कि ये अन्तरंगसे चाहते हैं। देखो भेया ! यदि वेक्रियक 
शरीर सुखका साधन होता तो भवनवासी व्यन्तर ज्योतिषियोंकी प्रवृत्ति 
देख लो, हाय हाय सचा कर कितना प्रयत्न करे रहते हैं। चमानिकोंमें 
भी प्राय:देख लो । वस्तुतः सुख आत्माका ही है यदि वाह्य पदाथथसे सुख 
आना दोता तो देव या यहां के धनी आदि लोग तो महा अंधेर मचा 
ढालते । पर क्या किया जाय, सुख तो ज्ञानका अविनाभावी है अतः इन 
लोगोंका चश नहीं चलता | सुखपर तो अधिकार ज्ञानी जीवॉका ही है । 
तथा मुक्त आत्मावोंके जो अनन्त अतीन्द्रिय सुख है वहां तो आत्मा ही 
कारण है यह विशेषरूपसे स्पष्ट ही है, परन्तु कमंसे आव्ृत संसारी मोदी . 
गवोंका भी जो सुखाभास प्रकट है उसमें भी उनका आत्मा ही उपादान 

कारण है अथात्‌ वे आत्माही स्वय॑ परिणमकर सुखरूप अथवा दुःख 
रूप होते हैं। इसलिये घंथुबों! अपनी किसी भी परिणतिको किसी 
चाह्य अथसे उत्पन्न हुआ मत देखो । 

प्रश्न-शरीर तो आत्माक्रे एक क्षेत्रावगाहमें हैं सो अलगसे यह 
मालूम नहीं होता कि शरीर सुखका कारण है परन्तु भोजनादि बाह्य . 
सामग्रियोंसे सुख हो रहा है यह तो प्रकट सबको विद्त है सो देह 
सुखका कारण नहीं घटित होता है तो मत होओ विषयोंको तो सुख देनेका 
अधिकार मानना' चाहिये ! 

उत्तर-प्रथम तो स्वरूप सत्‌ को पहिचान करके देखो-आत्मा पृथक 
सत है, शरीर प्रथक्‌ है, अतः आत्माके परिणमनकी शरीर नहीं करता, 
ओर भोजनादिक ठो प्रकट अत्यन्त प्रथक पदार्थ हैं उनका' भी सुखदानमें 
अधिकार नहीं है । शरीरकी तरंह पविपय भी अकिदित्कर हैं। विषयोंकी 
अकिश्वित्करता तो घिल्कुल ही सुगम है। इसी भावका प्रकाश करनेके लिये 
श्री भगवान्‌ कुन्दकुन्दाचाये गाथासूत्र कहते हैं--- 

तिमिरहरा जद दिट्ठी जंणस्स दीवेण णत्थि कादव्वं | 


तथ सोक्खं सयमादा विसया क तत्थ छुब्बंति ॥६७/ 
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लेसे नक्त चर. जीवॉकी दृष्टि स्व तिमिरदरा है तथ उत जीवों 
को देखनेके लिए प्रदीपप्रकाशादिकी आवश्यकता नहीं है, वहां प्रदीप 
अकिख्ित्कर द्वी हे उसी प्रकार यह आत्मा विष्यरहित अमृत समस्त 
प्रदेशोंमे आहाद उत्पन्त करनेवाले सदज आनन्दमय स्वभावत्राला ६ उस 
ऋआनन्दके विकासकेलिये तिपयय अकिखित्कर है। विषय पदाथ तो मात्र 
रवय॑ ख़दका परिणसन करता है । मुक्ति हीनेपर भो आत्मा स्वर्य सुखरूप 
से परिणमता है और यहां संसार अवस्थामें रहने वाले जीव भी रद 
सुखरुपसे परिशमता है। यह तो मात्र अन्वानी जीवोंक्री कल्पनामात्र 
कि विषय सुखके साधन 6। विपयमत पदाथ तो आत्माकेलिय 
धअत्यन्ताभांववाल्ते पदार्थ है उन्हें, अपने गुणोंमें परिशणमते रहनके काय 
सतत दे । 

प्रश्न-व्प्टान्तसें नक्तःचरका दृप्टान्त दिया सो नक्तचरको तो 
आवश्यकता नहीं प्ररीपप्रकाशकी यह तो ठीक हूं परन्तु मनुष्य आदिको 
तो आवश्यकता है दी इसी तरद मुक्त जीवॉंकी सुखकेलिये विषय पदाथ 
की आवश्यकता नहीं यह तो ठीक दे परन्तु रूसारी जीवोंको तो सुखके 
लिये विपय पदाथ्थंकी आवश्यकता तो रहेगी दी, फिर यह केसे कहां जा 
सकता है कि विषय अकिदित्कर दें । 

उत्तर-मनुप्य आदिको देखनेमें प्रकाश कुछ परिंणसन नहदीं करता, 
वहां तो देखने जानने का परिशणमन आत्मा दी करता है। इसी तरह 
सुखस्वभावकी किसी परिणतिसे परिणमते हुए आत्माके सुखमें विपय 
कुछ भी नहीं करते है वहाँ भी आत्मा ही अपने सुख गुणके परिशमनसे 
परिणमता रहता है | 

इृव्यके सत्स्वरूपपर धप्टि देकर यह सघ निर्णय करो। निमित्त 
अपनी परिणति उपादानमें नहीं देता। सुख गुणके स्वभावपरिणमनके 
लिये तो निमित्त सती कोई नहीं होता चह तो स्वभाषपरिशति-अनेमित्तिक 
परिणति है, परन्तु सुखगुणके विकृत परिणमनरूप बेपयिक सुख यद्यपि 
निमिन्तकी उपस्थिति बिना प्रकट नहीं होते तथापि इस निमित्त-नेमित्तिक 
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सम्बन्धती इतना ही समझना कि उपादानभूत यह आत्मा अपने सुख- 
गुणके विभाव परिणमनको विपयभूत पद्याथ की कल्पना करके कर पाता 
है अथोत्‌ निर्मित्तको पाकर उपादान स्वयं अपनी प्रभुतासे अ्रभावकी उत्पन्न 
करता है | संसार अवस्थामें भी यह जीव -शरीरके कारंग सुखी नहीं है 
किन्तु आनन्द गुणका परिणमन ज्ञानके अविरोधसे होता है । जब सशरीर 
अवस्थामें भी जीव स्वयंके परिणमनसे सुखी है तब मुक्त जीवोके 
अतीन्द्रियसुखमें संदेहका स्थान ही कहां ! कं 

भेयां ! वास्‍्तवमें तो वात यह है कि शरीर आनन्दका कारण नहीं 
'प्रद्यत आनन्दका बाधक ही है निमित्तदष्टिसे | निश्चयतः शरीर आत्माके 
किसी गुणका या किसी पयोयका न साधक है, न घाधक है। प्रत्येक 
पदार्थ अपने ही गुणका स्वामी है, अपने ही पयोयका अधिकारी है । यहां 
इष्टान्त लौकिक है-सिंह, सपे, विढाल, श्वान आदि की दृष्टि अन्धकार 
को हरनेवाली है तो उन्हें दीपसे कोई प्रयोजन नहों है । वस्तुतः अन्धकार 
पयोय उसी पुदूगल की है जहां अन्धकारका परिणमन है और अन्धकार 
का व्यय होनेके समय प्रकाश भी उस ही पुंदुगलकी पयोय है, जहां 
प्रकाशका परिणमन है; किसी वस्तुके अन्धकोर पयोयकों नक्त'चरकी 
चक्तु नहीं हर सकती है । यहां दृष्टान्तका प्रयोजन यह है कि नक्तचरके 
नेत्र ऐसी शक्ति रंखते.हैं कि बिता प्रदीप आदिके निमित्त पाये भी देखें 
सकते हैं । हे 

आत्मा सुखस्वरूप है सो बाधक भावके अभाव होते ही आत्मां 
* सत्य ,पर्णसुखरूप परिणमता- है। संसार अबस्थासें अथवा विकार 
अवस्थामें सी जो सुख होता है वह भी -सुखशक्तिके परिणमनसे होता है 
स्वयंके चतुष्टयसे परिणमते हुए आत्माकी परिणतिमें विपय क्या करेंगे ! 
भैया आप सुखी भी अपने आप होते ओर जघ दुःखी होते हो तो दुःखी 
भी अपने आप होते हो.। इस लिये 'परपदांथे की अकिश्वित्तरता जान 
परदृष्टिको छोड़ो अथोत्‌ विश्रामसे स्थित होजावो। यहीं अद्वतदृष्टि 
: होती है जिस अद्वेतदृष्टिके श्रसादसे दृष्टिसि भी अतीत दर्शन ज्ञान 


| 
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का सहजपरिशमन होजावेगा | * 
श्रीदेवके उपदेशका नात्यय यह दे कि जसे सुखका कारण देह नहीं 
$ घेसे सखका कारण विपय भी नहीं हैं। यद आत्मा निश्चयमे निर्तिपयसुस्त- 
स्वभाववाला है, अमतिक समस्लप्रदेशोंमें एक परिणतिस अआंद्वाद उत्यन्न 
करने बाला है। आत्माका आनन्दर सहज ही दे सो सखकेलिये (आनन्दर्क 
लिये) अन्यपर उपयोग न हो । इतरके सुलप्रदलवकी श्रद्धामें आकुल ही रहे 
खत: निश्चयनयक्े विपयमन अद्वत रिजको देखो । 
(प्रकाशकीय नोट-गाथा न? ६८ के प्रवचन का नोट प्राप्त नहीं हो सका) 
कल आनन्द प्रपद्बकी समाप्ति हुई थी | अन्यमें वर्णुनम समाप्ति 
हुई थी। कहीं अपनेमें समाप्ति न समझ लेना | यह थात अनभव सिद्ध 
हो गई थी कि यह आत्मा स्वयं ज्ञान हे, स्वय॑ सख्य है, सवर्य देव है। इस 
लिये इस भगवान आत्माक्रों सुखके कटे साधनोंसे कोई प्रयोजन नहीं 
सच्चा साधन च्वर्य दी है । इस प्रकार आनन्द प्रपत्चकां चशुन करके 
पुनरपि सत्य आनब्दके वाधक इन्द्रियसुत् के स्वरूपके विचारकों कर्नेसे 
पहिले इन्द्रियसुखके साधनके स्वरूपका उपन्यास करते 8, घरणन करते हें! 
उपन्यास शब्द उप और नि उपसर्गपुर्वंक अमु क्षेपणे दिवादिगणीय 
असु धातुसे चना हे जिसका अर्थ हे पासमें सव प्रकारसे फेक देना । 
पासकों चीज़ अत्यन्ताभाववाली होती हे, जो तादाल्य रखे वह पास 
नहीं किन्तु वह वही है। यहां इन्द्रियके सर्बस्व॒की भले प्रकार पूर्णरूपसे 
फेंक देनेका प्रोग्राम है, सो जिसे फेकना है उसके साधनोंका विचार करते 
हैं| शत्र्‌ के विजयके लिये शत्र के सहायक, साधन आदिका परिज्ञान 
४ हो जाता है जिससे विजयके अनुरूप प्रोमामका प्रारम्भ 
ताहे। 
यहां इन्द्रियसुखके साधनोंके स्व॒रुपपर विचार चल रहा है-- 
देबदजदियुरुपूजासु चेष दाणम्मि वा सुसीलेसु । 
उपवासादिसु रत्तो सुदीवओगप्पगो.अप्पा ॥६६॥ 
अरहँत सिद्ध देव, आत्मसाधनामें प्रकर्प सिद्ध यति, दीक्षा शिक्षा 
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दायके गुरुजनोंकी पृजामें, दानमें, शीलमत पालनसें उपवास आदि में 
जो धमानुराग करनेवाला आत्मा है वह शुभोपयोगात्मक है। 


प्रश्न-यहां इन्द्रियसुखके साधनोंपर विचार चल रहा है .तथ 
साधनकी घात न कहकर साधकको क्यों वताया गया ? उत्तर निश्चयसे 
साधक व साधन भिन्न नहीं होते | यहां शुभोपयोगात्मक आत्माको ही तो 
कंहा गया है; आत्माकों केबलको तो नहीं कहा गया । जिसकालमें आत्मा 
शुभोपयोगसे परिणमता है उस कालमें चह समस्त आत्मा शुभोपयोगमय 
है अतः भेदविषक्तासे शुभोपयोग साधन हुआ और शुभोपयोगात्मक 
आत्मा साधक हुआ, परन्तु अभेदविवक्ञासे शुभोपयोगात्मक आत्माही 
साधक हुआ ओर यही साधन हुआ। अभेदन्यसे कहनेपर यही 
साध्य हुआ | भेदनयसे इन्द्रियसुख साध्य है तो शुभोपयोगसाधन है। 
शुभोपयोगसे तो तत्काल मानसिक सुख साध्य होता है ओर निमित्तोपनि- 
मित्तकी हृष्टिसे देखें तो शुभोपयोगके निमित्तसे पुण्यकमंका घन्ध हुआ 
अर फिर इस पुस्यकमके उदयसे इन्द्रियसुल मिलता | निमित्तोपनिमित्त 

दृष्टिसि शुभोपयोग ,भावी अन्यकालमें फल गया इस कारण 
इन्द्रियसखका साधन शुभोपयोग कहा गया है | 


देखो भंया! अंसत्याथकी सिद्धिकेलिये कितती. वकालंतकी 
जरुरत हो गई है| तथा परिश्रम, अपेत्तां, व्यमता भी तो देखलो-हाय॑' 
बढ़ा कष्ट है ! स्वरूपसे चिगे ओर कलेश ही क्लेश है। समस्त विपदावों 
की भूल अपनी भूल है । लोग सुख, शान्तिके लिंये कितना घाह्य व्यथे 
का परिश्रम करते हैं। शान्तिकी छुछी तो अंतिसुंगरम हैं, 
कंठिनतासे मिलने वांली तो अशान्ति ही है। यहाँ इन्द्रियसुखके साधन 
बताये जारहे हें सो इसमें स्वयं दी यंह परीक्षा करंलेना कि परांवलंम्व- 
नता <*क है? और इसमें तत्काल व इसके भावी उदयंमें व्यंग्रतां 
कितनी है । 


' ' इन्द्रिय सुंखका नि्मित्त पुएयकर्मेका उदय है. व' पुण्यंविपाक' का 
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' न्ोक्म वाह्य सामग्री है । पुण्यका उदय पुण्यक्ी सत्ता विना नहीं होता, 
घुण्यकी सत्ता चंच त्रिन्ा नहीं होती । पुण्यके वंधका निमित्त शुभोपयोग 
है, शुभोपयोगका निमित्त कपायका संदोदव है थ नोकर्म देवता, यति, 
गुरु, ढुःखी, मुमुक्त, तत्तजिज्नाउु, शुभक्रियायें आदि है । 

जब यह आत्मा अशुभोपवोगक्ी भूमिकाकी उल्लंघन करके 
देवपूजा, यतिपूला, शुरुपला, वयादत्य, प्रायश्वित्त, दीक्षामदण, वतपालन, 
धर्मोपदेश, करुणा आदिके आश्रय धसके अनुरागको अद्भीकार करता हैं 
तब यह आत्मा शुभोपयोसकी द्वितीय भूमिकापर चढ़ गया समम्र लीजिये | 
शुभोषयोग वेदनाका बेदनारूप प्रतीकार है और अशुभोपयोग भी वबेदना 
का वेदनारूप प्रतीकार है । अशुभोपयोगका फल्ल तो घुरा है ही परल्तु 
अशुभोपयोगके फलके समय भी ज्ञानी जीव अपना शान्तिसार्ग पा लेते 
हैं। शुभोपयोगका फल बच्यपि संपद्य वगैरह इषप्टसमागम, इन्द्रियसुख, 
यश, कीर्ति, प्रतिप्ठा, आदि है. तथापि अज्ञानी लीव इनके श्रद॑कारके 
वेगमें चहकर अशान्तिमय दुर्गमन पा लेते हे । चस्तुत: बतावों शुभोपयोग 
ब अशुभोपयोग तथा इन दोनोंके फलॉमें किसको अच्छा कहां जावे। 
घड़े ढचरेके व्यवहारघसियों द्वारा शुभोपयोगका इतना भमाहाल्य फेंला 
दिया गया है तो इसमें यद्व कारण हुआ कि  शुद्धोपयोगसे पहिले शुभीपयोगका 
होना हुआ करता है तथा शुसोपवोगके भार्गले शुज्लस्कर शुद्धोपयोगका 
सा्ग मिलता है?” इस रहत्यसे तो अपरिचित थे और ज्ञानियोक्रे सन 
वचन कायकी चेप्टाकों ही पकड़ लिया । 

अशुभोपयोग और शुभोपयोग दोनोंकीदी क्लेशरूप और क्लेशका 
साथन कहा गया है। अन्तर इतना है अशुभोपयोग तो तीत्र क्लेशरूप हैं 
आर शुसोपयोग संद क्लेशरूप दहे। अशुसोपयोग २ अकास्से होता है। 
१-ह& परूप, े-इन्द्रियत्रिषयोंके अनुरागरूप । दप जितना भी है चह सत्र 
अशुभोपयोग है परन्तु रागमें इन्द्रेविषय व नामवरीकी चाह आदि 
सानसिक विपयका अनुराग यह सब अशुभोपयोग है और परमेष्ठियॉकी 
पूला, वयाइत्य, दान, सदाचार आदि सत्र शुभोपयोग है । अशुभोपयोगका 
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फल महा दुःख है, शुभोपयोगका फर्म इन्द्रियंसुखेरूँप दुःख - पे 
अशुभ व शुभ दोनों उपयोगोंसे परे शुद्धोप॒योगका फल के ञ 
आनन्द है। अशुभ घ शुभ दोनों उपयोग विकार हैं, शुद्धोपयोग 'अश्लैपैहे 
अविकार तत्त्व है । विकारके व्ययसे अविकारभावकी . उत्पत्ति है 
विकारभावका व्यत् ही अविकारभावका उत्पाद है। विकारसे 
प्रकट नहीं होता तथा अविकारी पूर्व पयोयसे भी अबिकारी उत्तर 
उत्पाद नहीं होता है। पूर्व अविकारी परयोयके ज्ययसे उत्तर अ 
पयोयका उत्ताद होता है अथवा पूर्व अविकारी परयोयका व्यय उत्तर 
अविकारी पर्योयका उत्पाद है। इससे सिद्ध है कि शुभोपयोगसे अथवा 
शुभोपयोग करते करते शुद्धोपयोगपयोयका उत्पाद नहीं होता है । अत 
एवं च ज्ञानीकी दृष्टि शुभोपयोग करनेकी नहीं होती है फिर भी 
शुभोपयोग-होजाता है जबतक रागप्रकृतिका विशेषोदय अथवा उदीरणा 
चलती दै। शुभोपयोग ज्ञानीका वाह्य चिह्न है किन्तु जिस प्राणीने स्व 
लक्ष्य नहीं कर पाया उसके भक्ति आदि भी चस्तुतः शुभोपयोग नहीं है। 
शुभ उपयोग वास्तवमें वही है जिसका विपय शुद्ध घने। जिसका विपय 
शुद्ध तत्त्व घने वद अशुभ उपयोग है । , । ु 
.... शम्यरक्ञानके चलसे जिसने परम पारिणामिकभावरूप भर व अहेतुक 
अनायनन्त अखंड निजरचेतन्यस्थभाव को अन्ुभवा है थे अ्रन्तरात्मा 
रागोदयको निमित्त पाकर जब प्रवृत्तिमें आतेहें तो उनकी श्रवृत्ति परमेष्ठी 
प्रभुकी पूजा, दान, दया, उपवास ब्रताचरणरूप होती है यही शुभोपयोग 
है। यहां भी शुभका उपयोग नहीं है किन्तु उपयोग शुभ है। सबेविशुद्ध 
अविकारी भावका उपयोग शुभ है, इसके अतिरिक्त स्व भेद, प्योयोका ही 
लक्ष्य रह जाना अशुभ दे | 

अशुभोपयोगके प्रसादसे नरक, कुमानुप, तिथ्थत्वके दुःखोंकी भेंट 
होती है तो शुभोपयोगके प्रसादसे तृष्णाके साधनोंकी श्राप्ति दोती है। 
यद्यपि पुण्यके उदयसे इन्द्रियसुख प्राप्त हों तो भी इन्द्रियसुखके बड़े से घड़े 
अधिकारी चक्री, इन्द्रको भी देखलो उन्हें भी सत्य सुख प्राप्त नहीं हे 
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प्रत्युत क्लेशही है अन्यथा वे इष्टविपयोंमें हापड़ धूपड़ क्‍यों मचाते ! 
देखलिया ना शुभोपयोगका प्रसाद, अही मंदसे भी संदराग संसारका मूल 
धनाये रख सकतेमें मूल जड़ होजाती, स्वभाविकसुखके दहन करनेमें चिन- 
गारी का काम करती | अस्तु शुभोपयोग आता है ओर इसके फलमें 
इन्द्रियसुख भी प्राप्त.होता है तथापि ज्ञानी जीव शुभोपयोगके कालमें भी 
सावधानी रखने वाला होता है और फलके कालमें भी |- शुभोपयोगकी 
जबद॑स्ती और इसके फल्लको खूब तर्कित करलो । | 
अच शुभोपयोगद्वारा साध्य जो इन्द्रिययुख है उसका आख्यान 
कल करेंगे । हर 
( प्रकाशकीय नोट-गाथा नं० ७० का प्रवचननोट नहीं प्राप्त हो सका ) 
इन्द्रियसुखके साधन और स्वरूपका कल विचार चला था और 
यह अच्छी तरह सिद्ध हो गया था कि शुभोपयोगका सामथ्ये :ईन्द्रियसुख 
प्राप्त करानेमं विशेष अधिक है। जीव शुभोपयोगके प्रसादसे तियेश्, 
मनुष्य व देव इनमेंसे किसी भी गतिको प्राप्त होकर जितने काल शुभोपयोग 
के निमित्तसे बांधे गये कर्मोंका उदय चलता है थे नाना प्रकारके इन्द्रियसुख 
प्राप्त करते हैं । इन्द्रियसुख व शुभोपयोगका चरण करके अघ अआचायेदेव 
इन्द्रियसुखको फेककर दुःखकी टोकरीमें डालते हैं । 


सोवख्ख सहावसिद्ध' शत्थि सुराणंदि सिद्धमुवदेसे । 
ते देहवेदणइ्ा रमंति विसएसु रस्मेसु ॥७१॥ 


: इन्द्रियसुख जिन्हें: भाप्त होते हैं वे तिर्य॑श्व, मनुष्य या देव हो- संकते 
हैं उनमें सी तियद्व अल्प इन्द्रियसुखवाले होपाते हैं उनसे अधिक इन्द्रिय 
सुख सनुष्योंके पाया जाता है और मनुष्योंसे भी अधिक इन्द्रियसुख देचोंमें 
पाया , जाता है। इन्द्रियसुखके अधिकारियोंमें सबसे. प्रधान - देव हैं। 
इन्द्रियसुख होनेपर सी इसकी आयु सागरों पर्यन्त होती है सो चिरकाल 
तक इन्द्रिंयसुख भोगते है. । यह संघ शुभोपयोगका प्रसाद :है । देवोंकी आयु 
जितते साग़रकी होती है उतने पखचाड़े तक तो शासोच्छ॒वासका कंष्ट नहीं 
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पाते और उतने हजार वर्ष वाद भूख लगतोंहे वीचमें भूखकी चेदना 
भी नहीं होती । भूख लगनेपर स्वतः ही उनके कण्ठसे अप्ृत भर जांता है 
और उनकी छ्ुधा शान्त होजाती है। उनका शरीर धातु उपधातुरद्दित 

चातपित्तकफरहित, नीरोंग, युवा सर्ववाधारहित होता है । इनके 
देवाद्ननायें सेकड़ो हजारोंकी तादादमें होती है । देखो भेया देवोंके मनमाना 
तो इन्द्रियसुख है ओर उस सुखमें बाधा देनेवाला भी रोग भूख आदि 
कुछ नहीं है । कमाने धमानेका तो प्रश्न हो नहों है । श्षद्भार शौक आदिके 
लिये वहां त्रिविध कल्पन्रत्ष है। इच्छां होते ही अनेक भोगोपभोगसामंग्रो 
प्राप्त होजाती है । यह सब शुभोपंयोगके निमित्तले बंधे हुए पुण्यकर्मके 
उदयके निमित्तसे बिना श्रमके ही हो जाता है! इनकी दवियोंका यदि 
मरण होजाय तो यथाशीघ्र दूसरी देवी उत्पन्न होजाती है और सेकिन्डोंमें 
ही युवती हो जाती दे | देखा ना ठाठ बाट देवोंका-मनमाना इन्द्रियंसुख 
है। भेया इस समय पहिले भोगे हुए ठाट घाटोंको आप भूल रहे हैं। 
अच्छा हे भूल जाना ही श्रेयस्कर है यदि इस भवके भोगोंकी चिन्तना 
न रक़्खो | अस्तु । उक्त सारे सुख देवोंको प्राप्त हैं परन्तु भैया उनके भी 
बास्तवमें सच्चा स्वाभाविक सुख नहीं है । 


, बीतराग महर्पियोनि कदाचित्‌ शुभोपयोगका और उसके! माहात्म्य 
का चर्णन किया हो तो विवेकियोंको वहीं तक सुनकर नहीं रह जाना , 
चाहिये, वहां तक आचार्योका भाषण पूरा नहीं हुआ है आगे सुनना 
चाहिये तव उनकी शुभोवयोगकी प्रशंसा करने व पुण्यकरो प्रशंसा करनेका 
यथार्थ मतलब समममें आजावगा । उनका प्रयोजन यही है कि इतना 
बड़ा ठाठ पाकर भी जीवका ईसमें व उसके भोगमें लेश भी. हित नहीं 
है। लोग शुभोपयोगकी ललचाकर न रहजायें. अपने जीवनका संभावित 
साफल्य- न - खो घठें इसलिये शुभापयोग़ की महंत्ता बतोंकर उससे भी 
हक“ महत्ता और ' वास्तव्रिततता .जिसकी दे उसका. वर्णन 
करते हैं.। 


- भैया एक, चतुर वकील था उसने' एक मुवक्किलका मुकदमा 
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लेलिया । उसकी वहसमें वह वकील अपने खिलाफ ही बोलता गया 
बीचमें आधा घण्टा रेस्ट को छुट्टी हुई तव मुवक्कल धोला कि चकील 
सा० अब तो हमारी हार ही होगी आपने तो अपने खिलाफ ही सारी 
बहस कर डाली । वकील कद्दता है घवड़ावो नहीं, सच ठीक हो जाबेगा। 
रेस्ट के घाद फिर चहस शुरू हुई तो वकील कहता दे कि अवतक तो हमने 
वे सब दलील दी हैं जिन्हें हमारा विरुद्ध मुवक्कल या वकील कह सकताथा 
अब उन दलीलोंका खंडन सुनिये, पूर्वंकी सब दलीलें थोथी और निराधार 
है। यह कहकर वकीलने सबका खंढन करके अपनी विजय प्राप्त करली | 
हमारे आराध्य गुरुव भी इसी शेल्तीसे शुभोपयोग व इन्द्रियसुखका 
वर्णन करगये, अब उस वर्णुनके पश्चात्‌ कह रहेहे कि बह सब तो पयोयसृढ 
बहिरात्मावोंके दारा मूबतावश मानाहुआ सुख था, वास्तबसें तो इन्द्रियसुख 
के नाटक करनेवाले पात्रोंमें से मुख्य पात्र देव भी महादुखी हैं.। देवोंके भी 
स्वाभाविक सुख नहीं है प्रत्युत अज्ञानकी इस परिस्थितिमें उत्तको दुःख 
होना स्वाभाविक बन',गया है, क्योंकि यदि देव दुःखी न होते तो वे 
कल्पित मनोज्ञविषयोंमें क्‍यों गिरते। देवियोंको मनांना, मनमें नाना 
कल्पनायें करना, लोकमें यथाशक्ति चारों ओर दौड़धूप करना, महा देवोंकी 
विभूति देखकर मनमें संक्लेश ईष्यो करना, उनकी आज्ञासें रहनेका कब्ट 
भागता, सुन्दर सुन्दर आवासोंमें क्रीढाके लिये हापटा मारनां, छोटे 
देवोंकी आज्ञा देकर अहंकार, कठ लके घोर अन्धकारमें घरवाद होना 
ये सब क्या दुःख नहीं है। दृष्टि जमाकर देखो तो कभी यह कह बेठोंगे 
कि अरे ये न्ारकियोंसे भी अधिक दुखी हैं। .»” | 


- भैया वास्‍्तविकतासे देखो तो अज्ञानी देव दःखी है और श्ञानी 
नारकी सुखी है | सुखपयोय सुखगुणसे व्यक्त होती है। किसी द्रव्यके . 
गुणकी पयोयको अन्य अलनन्‍्तानन्त द्रन्य मिलकर भी नहीं करसकते हैं । 
यही वस्तुकी प्राकतिकता है, सही मार्ग है। आत्माके अभेद॑ स्वभावका 
स्पर्श ही आननन्‍्दुका कारण है अन्य सब धोका है। यथाथे निर्विकल्प 
आनन्द तो अनादि अनन्त अहेतुक अखंड निर्विकल्प भर व निज स्वभावको 
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उपादान (अहण) करके अ्कट होता है। जिस दृष्टिकां विषय क्षशिक 
« उस दृष्टिके परिवतेन होते हैं और उस परिवतनमें आत्माको ६७३०४ 
प्राप्त होती नहीं है। वल्कि शुभोपयोगका जिनपर प्रसाद होगया है उन्तकी 
दशा यदि भगवती अज्ञकी सुदृष्टि नहीं मिली तो घड़ी दयनीय हैं । ' 

देव पञ्चेन्द्रिय, चारों संज्ञावाले, असंयमी होते हैं उनमें सब 
लोकान्तिक व सब अनुदिश अलुत्तर विमानवाले तथा अन्य अहसिन्द्र 
आदि कुछ देव ऐसे हैं जो भगवती प्रज्ञाकी भक्तिमें रहते हैं। अन्य' तो 
सभी पदव्चेन्द्रियात्मक शरीररूपी पिशाचकी पीढासे परवश होते हुए 
मनोज्ञविपयों में गिर पड़ते हैं । . ि । 

इन्द्रियसुखका लोभी यह संसारी प्राणी संसारविषब्नक्तसे गिरते 
हुए मधुविन्दुके लोभीकी तरह मूर्ख वन रहा है। एक चित्र आता है 
जिसमें दिखाया गया है कवि एक पुरुषके पीछे एक हाथी लग गया वह 
हाथीके भयसे जोरसे भागा तो उसे बचनेका कोई उपाय न दीखा केवल 
यह ही दीख पड़ा कि सामने एक बड़का पेड़ है जिससे कुछ भालें नीचे 
लटक रही हैं| उन भालोंको पकड़कर पेड़पर चढ़ जाना चाहिये। उच् 
पथिकने वे भालें पकड़ीं तो वद पासमें जो छुआ था उसके ऊपर लटकगया, 
ऊपर मधुका छत्ता था उसमेंसे छुछ व्‌दें मुसाफिरके महपर पढ़ीं तो 
मधघुविन्दुमें आसक्त होकर मुह ऊपर कर लटका रहा । वहां उसके नीचे 
कुआ था उसमें पांच अजगर थे वे मुह फाड़कर भसने को तेयार होगये । 
वह पथिक अव सघ ढुख भूलगया । नीचे सांप हैं, कुआहे । हाथी उस 
पेड़की उखाड़ कर फेंक रहा है। जिस ढालकी भालोंपर अूम रहाहै कक 
डालको दो चूहे काट रहे हैं, मघुसक्खियां उस पथिकके अंगपर चिंपट 
* रही हैं। इतनी विपदावोंका प्रसंग होनेपर भी वह पथिक मधुबिन्दुस्वादके 
लोभमेंही फंस गया । व्ाँ कोई विद्याधर आता है तो उसे बढ़ी विपदामे 
देखकर सममाता है कि यहांसे चलो हमारे विमानमें वेठकर अच्छे 
- स्थानपर विश्राम करो | परन्तु वह पथिक कहता है कि ऊपरसे यह बूद 
आ रही है इसका स्वाद और लेलू । 
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देखो भेया कितना गजब है, अपने अपने आपपर कितना अन्याय 
है। सोही जीव भी अनेक आपदावोंसे घिरा हुआ दे-आयुक्तयरूप चम 
इसके पीछे लग रहा दै, चारों गतिके चार सपे और निगोद्बासका महा 
अजगर मु हफाड़े तेयार रददत हैं, रात दिवसके दोनों चूहे आयुका छेदन 
कर रहे है परिवार घन्धु मित्र इसके चारों ओर चिपट रहे हें इतना तो 
विपदाका प्रसंग है, परन्तु यह मोदी सब पिपदावोंकोी भूंलकर विपयसुखमें 
हं। लीन हो गया | सुयोगवश ज्ञानी गुरु भी सममानेका मिल जांच तो 
वहां भी यह कहता है सोचता है कि अभी यह सुख और भोग ल', पुत्र 
की शादी करल पोतेको पढ़ा लिखा लू आदि आदि विकल्तॉमें जीवन 
वरवाद कर देता है।अहो बढ़ा कष्ट है अत्वन्ताभाववाले पदार्थ 
कितनी ममता लगा ली है । निज स्व॒तन्त्रस्वरूपको नहीं पद्िचालता और 
दुखी होता है । 

देख लिया सेया! शुभोपयोगका असाद। परमततत्वका लक्ष्य 
करनेवाले ज्ञानियोंके जब तक राग है शुभोप्योग होता है। परन्तु अज्ञानी 
तो इसमें ही अपना हित समभक्कर शुभोपयोग करनेका वतन करता हैं सो 
होता क्या है जैसा अन्तरंग दे वैसा उपयोग होजाता है अरथीत्त अशभोप- 
योग होजाता है। रागमात्र सब हेय है। आत्माका स्वभाव अविकारी दै 
उसके लक््यसे अविकारी पर्यायका प्रवाह आंता है। किसी भी परके 
लच््यसे और निजके प्यीय अथवा भेंदके लत््यस अविकारी पयौग्र प्रकट 
नहीं होती । अतः समस्त भेदोंसि परे निर्दिकल्प प्रेकालिक अखंड “निज 
शव खमावकों पहिचानो फिर ऋशुभोपयोगका निशान न रहेगा और जो 
शुभोपयाग होताहो सो होयो परन्तु श्रद्धा अविचलित रहना चाहिये कि राम _ 
मात्र अद्ित है, अभु दसे कया प्रीति करना ? में तो ध्रुव चैतन्यस्वभावी 
हू इसही अर्ंढ चेतन्यस्वभाव का लक्ष्य हितकारी है | यहां भी जो लक्ष्य 
करनादे चह शुभोपेयोग-डै, सो लक्ष्य हितकारी नहीं है किन्तु उसके लक्त्यमें 
लंच्यसे तो दि.३-33 येग्यतासे सर पट होता है । राग ते 
आग है। जैसे आग कण्डेम लगी हे ते दाह पहुंचाता है और शीतल 
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, चँंदनमें लगी हो तो वह भी दाह पहुंचाता है| इसी तरह अशुभोपयोग 
सम्बन्धी राग तो नरकादिदुःखरूप दाह तो पहुंचाना ही है किन्तु शुभोपयोगं 
सम्वन्धी राग भी स्वर्गीय विपयविषवृत्षका फल चखा देता है वहां लोभी 
बन कर सम्यक्त्वकों गांठसे खोकर एकेन्द्रिय तकका जन्म पासकता है। 
अज्ञानियोंकों तो शरू व अन्त सभी एकसा ही है किन्तु ज्ञानियोंको भी 
सम्पदा भोग विचलित करनेमें निमित्त होजाते हैं। अतः एक शद्धोपयाग 
का आदर करो अन्य व्यग्रता छोड़े। | 
(प्रकाशकीय नोट--७२-७३-७४-७५-७६ नं० की गाथाबोंके प्रश्नचनके 
नोट प्राप्त नहीं हुए) 

अब तक शुभोपयोग, अशुभोपयोग; पुण्य, पाप; तथा सुख, दुःखका 
जो वर्णन क्रिया उन परस्पर युगलमें कोई विशेषता नहीं है ऐसा निश्चय 
करते हुए उपसंहार करते हैं । 

णश॒ हि मण्णदि जो एवं ण॒त्यि विसेसोत्ति पुएणपावारां। 
हिंडदि घोरमपारं॑ संसारं॑ मोहसंछण्णो ॥७७।॥ 

शुभोपयोग, अशुभोपयोगमसें, सुख दुःखमें, पुण्य पापमें, परव्पर 
वाब्छनीय फक नहीं है इस प्रकार जो प्राएं नहीं मानता है वह सोहसे 
दवकर घोर संसारमें ठोलता रहता है। कषायके मंद उदयके निमित्तसे 
होने वाले विकारका नास शुभोपयोग है, वह आत्माका धर्म नहीं है 
क्योंकि शुभोषयोग नेमित्तिक है। कपायके तीत्र उदयके निमित्तसे होने 
वाले विकारका नाम अशुभोपयोग है, बह आत्माका धम नहीं है क्‍योंकि 
अशुभोपयोग नेमित्तिक है । स्त्री पुत्र मित्र शत्रू, प्रतिष्ठा आदिका आश्रय 
(विषय) करके होनेवाले विकारका नाम अशुभोपयोग है, वह आत्माका 
धरम नहीं है क्योंकि अशुभोपयोग पराश्रयज है। देवता, यति, गुरू, 
धमीत्मा, दु:खी आदि का आश्रय (विषय) करके होनेवाले विकारका 
न्ताम शुभोपयोग है, वह आत्माका धर्म नहीं है क्योंकि शुभोपयोग 
पराश्रय्ज है । सदा एकसा न रहनेवाला, अनुरागक्मी अनेक डिगरियोंमें 
दोलनेवाला विकार शुभोपयोग भी है और अशुभोपयोग भी, अठः दोनों 
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आत्माका;धर्म नहीं है क्‍योंकि थे विपम हैं। अन्तमु हूते अन्तमु हूते में 
परिवरतेनकर सहित होनेवाले विकारका नाम शुभोपयोग और अशुभोपयोग 
है वे दोनों आत्माका धर्म नहीं है क्योंकि वे दोनों अनियत हैं। आत्माके 
सहजस्वभावके स्वाभाविक विकासके प्रतिकूल होनेचाले विकार छुभोपयोग 
और अशुभोपयोग हैं, वे दोनों आत्माका धर्म नहीं है, क्योंक्रि स्वभावके 
प्रतिकूल होनेसे ये दोनों उपयोग आपवादिक विशिप्ट परिणाम हैं। 
प्रकृतिके उदयके विना नहीं होसकनेवाले ये बिकारं शुभोपयोग व अशुभोप- 
योग है, यदद आत्माका धर्म नहीं है, क्योंकिइ नका केवल आत्मा स्वामी 
| है अतः संयोगी भाव है| ज्ञाता द्रप्टा ररनेके अमावके प्रतिफलस्व- 
रूप कलुपताकी रचनासे होनेवाला विकार शुभोपयोग ओर अशुभोप- 
योग है, वह आत्माका धर्म नहीं है क्योंकि ये कलुपतासे रचेगये होनेके 
कारण अशुचि है। स्रभावसे न होकर पू्रेमलिनताके उपादान एवं प्रकृति 
के निमित्तको पाकर उत्पन्न होनेवाला विकार शुभोपयोग व अशुभोपयोग 
है वह आत्माका धर्म नहीं है क्‍योंकि यह आत्माका आत्मा नहीं है 
किन्तु जीवनिवद्ध हैं और आत्माके स्वभावकों घात करनेको इनकी 
: प्रकृति है। आकुल्तताके कारण आकुलित प्रवृत्ति रूप होनेवाला विकार 
शुभोपयोग व अशुभोपयोंग है, वह आत्माका धर्म नहीं है क्योंकि ये 
उपयोग स्वयं दुःखस्वरूप हैं, दुःखके ऋुण्कक प्रतीकार मात्र हैं। कर्मके 
उदयकालम होकर उदय टलनेपर नष्ट होजानेवाला विकार शुभोपयोग च अशु- 
भोपयोग है, वह आत्माका धर्म नहीं है वर्योंकि अपने क्षणके वाद नष्ट होनेवाले 
ये खुदको दी वचासकनेवांले नहीं है और न आत्माको बचा सकनेवाले हैं 
अतः अशरण है । आगामीकालके लिये ढःखका आकुलताका घीज वो 
देन्वाला विकार द्वी तो शुभोपयोग व अशुभोपयोग है वंह आत्माकों 
धम नहीं है क्थोंकि इनका फल भी दुःख है। 

.. शुभोपयोग व अशुभोपयोगंमें अन्य भी अनेक कारणोंसे-यक्तियोंसे 
यह निःसंदेह सिद्ध है कि ये दोनों समान हैं अर्थात अशुद्ध हैं, विकार 
हैं। विःतु श॒ुद्धोप्योग कायंध् है क्योंकि शुद्धोपयोग किसी निमित्त को पाकर 
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उत्पन्न: नहीं होता है इसलिये अनेमित्तिक है, स्वतःसिद्ध होनेसे स्वाभाविक 
है, समस्त परिणमन समान होनेसे सम है, स्व के ही आश्रयसे स्वरूप 
रखनेसे स्वाश्रित है, समान परिणमनके विरुद्ध अंन्य परिणमनकी 
संभावना न होनेसे नियत है, सामान्यस्वभावके- अनुरूप परिणमन होनेसे 
अविशिष्ट है, किसी परद्वव्यके संपर्क्मं न. होनेसे असंयोगी भाव्र है 
. स्वंभावसे ही उत्पन्न होनेसे ,आनन्दस्वरूप है, कलुषता रहित होनेसे 
अत्यन्तपवित्र है, शाश्वत आनन्दका कारण होनेसे व धाराका परिवतंन 
न दोनेसे शरणारूप है । इत्यादि स्वलक्षणोंसे देखलो मेगा! शुद्धोपयोग 
»ही उपादेय है । यहां भी उपादेयक्रा जो विकल्प है वह शुभोपयोग है यह 
विकल्प हितरूप नहीं है । 
शुद्धोपयोग तो आत्माका कायध्म है। कारणधर्म तो अनादि 
अनन्त, अखण्ड, एकरूप, नियत, सामान्यरूप, स्वत्तःशुचि, सहजज्ञान 
आनन्द आदिके अभेदस्वरूप चेतन्यस्वभाव है, इसकी दृष्टि होनेपर 
कार्यधर्मका प्रवाह चल उठता है। .. 
जिनकी शुभोपयोगमें रुचि है अथवा शुभोपयोग करते हुए परलच्ष्यमें 
. ही वृच्ति है उनकी विकारमें रुचि हैं और जिनकी विकार में रुचि है उनकी 
संसारमें रुचि है, जिनकी संसारमें रुचि है उनका संसारगतेमें ही. भ्रमण 
रहेगा; क्योंकि यद आत्मा प्रभु है उसके लिये यह कठिन घात. नहीं किन्तु 
सरल अथवा आक्रतिक है कि जेसी रुचि करे तेसा घन जाय । ै 
देखो भैया खूब निश्चय करलो शुभोपयोग ओर अशुभोपयेगकी 
अश द्धताका ! यदि कुछ कसर हो तो ओर विचार करें। नहीं रही कसरं-] 
ते अच्छा अब उसी किस्म की आगेकी घात सुनो-शुभोपयोग जब हुआ 
तब उसी समय पुण्यकर्मका घंध होगया, यदि अशुभोपयोग करे तब 
““बतावो '"हाँ सीधीसी वात दै-पापकर्मका वध होगया। यहां यह' भाव 
न लाना कि अशुभोपयोगने पुण्यकर्मका वंध कर दिया और अशुभोपयोग 
ने पापकर्मका बंध कर दिया |- शुभोपयोग आदि चारों पयोथें हैं। 
शुभोपयोग व्‌ अशुभोषयोग तो जीव द्रव्यकी पयोय है और घुर्य- पापकर्त 
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पुद्गल द्रव्यकी पयोय है। एकद्रव्य दूसरे द्रव्यकी पयाय नहीं कर सकता 
ओर कोई एक पयोय किसी दूसरी परयोयकोी उत्पन्न नहीं कर सकता। 
परन्तु यह नि्मित्तनैमित्तिक सम्बन्ध है-जब शुभोपयोगरूप पयोग आत्मामें 
होती है तथ॑ कर्मवर्गणात्रोंमें पुस्यप्रकृतिरूप पयाय होजाती है और जब 
जीवमें, अशुभोपयोग पर्यीय होती है तब कर्मवर्गणाबोंमें पापप्रकृतिरूप 
पयोय होजाता है। अस्तु । अब प्रकृत चातपर आइये । 

देखिये भेया ! चाहे पुस्यकर्म हो या पापकर्म दोनों समान हैं, 
उनमें यह छुटनी मत करो कि पुण्यक्रम आत्माका भला करदेगा | क्या 
करें | ज्ञानीके सातिशय पुण्यकर्म आया करते हैं और यह वात तभी है 
जब कि वह पुण्य चाहता नहीं है। यदि पुण्य चाहने लगे तो तभीसे 
सारा पटला बदल जाय -क्या क्‍या होजाय-मिथ्यालर आजाय-अशुभोपयोग 
होजाय-पापकसवंधजाय-महासंक्लेशहोजाय । पुण्यकर्म और पापकर्म 
निश्चयतः दोनों समान है । द्रव्यकर्म की अपेक्षा देखो तो दोनों अचेतन 
प्रकृति हैं। भावकर्म की अपेक्षा देखो तो शुभपरिणाम और अशुभ परिणाम 
दोनों अज्ञानरूप हैं । फलकी अपेक्षा देखो तो दोनोंका फल अध्यवसान 
है । और देखो भेया. पुस्यकर्मवंधगया तो अथध क्‍या मिलेगा बताबो-दो 
एक हजार देवाड्नायें, सो क्या होगा यहाँ तो एक' स्त्रीके कांरण चेंथीमें 
बाल रहना कठिन होरहा है वहां क्‍या होगा ? मनाते फिरो और करते 
रहो विकल्प । पुण्यके उद्यसे मनुष्य हुए तो बह पुण्य क्या करेगा ? उसके 
विपाककालमें मानो २-४ करोड़की सम्पदा मिल गई /तो क्‍या होगा ! 
उसमें रमगये तो नकवास | ७“ | 

पुण्यकर्म हो अथवा पापकर्म हो दोनों वंधन हैं चेढड़ियाँ हैं। सोने 
क़ी बेड़ी हो तो वह भी कष्टके लिये है, यदि लोहेकी वेड़ी हो तो चह भी 
फष्टके लिये है | यह मुग्धराणियोंकी कल्पना है कि पुण्यकर्म भला है। 
पुण्यका केसा ही उदय हो अथवा पुण्यभावकंम किये जारहे हों वहां 
पुण्यसे तो आत्माका घात सममना | हां यदि लोभ भी हो रहा है तो 
वह कारणसमयसारकी. दृप्टिका फल जानना । भरत नियम तपोंको सी 


[ 
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धारण करे यदि पारिणामिक भावका परिचय नहीं है तो वह ढुःखसे 
मुक्त होनेका पात्र नहीं है। उन क्रियावोंके आश्रयसे परिणमोंगें कुछ 
विशुद्धि हुई तो उसके निमित्तसे पुण्यकर्म वंध जाता । उस पुण्यके चद्यमें 
क्या मिलेगा ? इन्द्रियसुख-वेबकूफीकी चाल | उस इन्द्रियसुखकी कहानी 
पंहिले होचुकी पुनरपि संक्षेपसे विचारलो-वह इन्द्रियसुख पराधीन, 
अनेक प्राधात्ोंसे सहद्त्त, नप्ट होजानेवाला, वन्धका कारण और विपम 
है। ऐसा सुख क्या सुख है वह तो दुःखही है । तो अब वतलावो भेया ! 
पुण्यसे क्या मिला ? दुःख । अब पुण्य दुःखका साधन रहा या आनन्द 
का ? दुःखका रहा | तब जैसे पाप दुःखका कारण है, वेसे ठस्य भी ढुःख 
का कारण है। इस तरह पापसे पुण्यमें क्या महत्त्वसाधक विशेषता 
आई ? नहीं आई ना | चल इसी कारण तो पुण्य और पाप समान 
होगये ! पुण्य पापसे रहित निर्षिकार शुद्धोध्योग ही आत्माको वास्तवमें 
शरण है । सर 
इसी अकार सुख दुःख भी समानही दे क्योंकि पराधीन इन्द्रियुख 
दुःखही है। आत्मीय शाश्वत स्वाधीन आनन्द ही वास्तविक आनन्द है। 
इस तरद शभोपयोग, अशुभोपयोग; पुण्य, पाप; सुख, हुःख; ये सब सथ 
 श्ररावर हैं इनसे आत्मद्दित नहीं है। फिर भी जो आणी पुसख्यको व 
शुभोपयोगकों व इन्द्रियसुखक्लो विशेष मानकर अहंकार करे ओर इसो 
कारण अहमिन्द्र आदि घड़ी संपदानोके काणभूत धमोनुरागरूप शुभोप- 
योगक्की हठ करे तो संसारपर्यन्त शारीरिक दुःखका दी अनुभव करेगा 
क्योंकि उसका उपयोग अशुद्ध है इसी कारण शुद्धोपयोगका तिरस्कार कर 
दिया हे | ह दोनेपर ' 
मैया ! शांति धर्मसे आती है, धर्म आत्मस्वभावके लक्ष्य होनेपर 
सदज्ष प्रकट दौगा, अतः मनुण्यजीवनकी सफल करे | निर्ममत्व बढ़ाकर 
अपने स्वभावक्ी ओर रहकर ! ऐसा जिन्होंने किया वे सुखी होगये, जो 
फररे हैं थे सुखी होरदे है, जो करेंगे वे सुखी होंगे। , ० 
... कर्तव्य एक यही है-शुभोपयोग व अशुभोपयोग दोनोंमें अविशेषता 
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देखकर इनसे मुड्ते हुए वस्तुस्वरूपको प्रहिचानो। में निज चैतन्यस्वरूप: 
भात्र हूं ऐसी प्रतीति करके समस्त द्रव्य पयोयोंमें रांग, ढ षको- जीड़ो 
अपनेको एक यह शुद्धोपयोग ही शरण है । 
(अकाशकीय नोंट-७८-७६ गाथाके अ्रवचनोंके नोट नहीं श्राप्त हो सके) 
' ' * कल यह प्रकरण था कि जो जीव अहिसात्मंक परमसामायिक 
चारित्रकी प्रतिज्ञा करके भी शुभोपयोगकी वृत्तिरूप अभिसारिकासे ठगाया 
हुआ मोह व अज्ञानको नहीं छोड़े तो वह घड़े दुःख-संकटोंमें घिर जायगा 
फिंर केसे वह आत्माकी उपृल्व्धि करेगा ? यह. घात अपने आपके 
सम्बन्धमें भी विचारों | सो अब भेया मोहकी -सेनाकी जीतनेके लिये 
कमर कस ही लो | 
| अब कहते हैं कि मेरे द्वारा मोहसेना. केसे . जीती. जायगी उसे ' 
उपायकी आलोचना करते हैं अथोत्‌ मोह॒व्रिजयके-उपायभूत तत्वज्ञानको 
अपनेमें चारों ओर देखकर जिज्ञासुके प्रति कहते हैं-- 

जो जाण॒दि -अरहंतं दव्वत्तगुणत्तपज्जयत्त हिं । 

सो जाणदि अप्पाणं मोहो खलु जादि तस्स लय॑ [८० | 

जो अरहंतदेबको द्वव्यल गुण॒त्र पयोयर्त इन तत्त्वोँसे जांनता-है 
बह निज आत्माको जानता है क्योंकि निम्वयदृष्टिसे शुद्ध ओआत्मामें और. 
निजमें अन्तर नहीं है। निरुपधि स्वतन्त्र निज आत्मतंत्त्वकों पंहिचानने 
वाले अन्तरात्माके मोह लयको -प्राप्त होता है। शुद्ध आत्माके स्वरूुंपमें 
और निज आत्माके स्वभावसें अन्तर'न होनेसे शुद्ध आत्मांकी पहित्वानसे 
जेसे निज आत्माकी- पहिचान . होती: हैं बैसे.ही. निज आत्मस्वभाषकी 
पहिचानसे शुद्ध आत्साकी पहिचान होती है। तथा स्पष्टतया निज 
आत्सस्वभावकी पहिचोनके बलसे, शुद्ध. आत्माकी पहिचान -स्पष्ट होती 
है.। शुद्ध आत्माके परिज्ञानके समय भी :निजं- आत्मांके ज्ञान गुणकी ' 
परिणतिका ही अनुभव. है । अतः- यद्यपि तत्त्वतःनिज -आत्माके स्वभावकी 
परखसे शुद्धास्माकी पंरख हुई. है तथापि उसका विषय अधम शुद्धात्मोंरूँप 
.परपदाथ होनेसे संस्कारवश .यही उपाय प्रथम- आता है.कि जो अरहंँतको 
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द्रव्यत्त गुंणत्व पयोचलसे जानता है वह आत्माको जानता है। 

. _ अब द्व्यत्व, गुण:च पर्योयसे अरहंतका कया स्वरूपहै इसका वर्णन 
करते हैं। प्रथम यह जान लेना चाहिये कि द्रव्य, गुण, पदार्थ क्‍या हैं ? 
जा अन्वयसत्वरूप है तीनों कालोमें प्रत्येक परिणमनोंमें जिसका श्रवाह है 
एसा अखंढ एक चत्तु द्रव्य हैं ओर उस अन्वयीके विशेषण (शक्तियां) 
गुण हैं ओर द्रव्यक्री प्रतिलमयकी दशामें पर्यीय हैं । अब भगवान 
अहन्त में (जो कि द्रव्यसे गुणसे ओर परयोयसे सभी इहष्टियोंसे शुद्ध हैं) 
द्रत्यत्व, गुशुन्त्र पथयको देखते ह-यद चेतन दे यह चेतन है इस प्रकार 
जिस एकका अस्धय है वद्द द्रव्य हे। और जो अन्बयिस्वरूप चेतन द्रव्य 
है उसके आश्रित जो विरोयण हैं चे तन्‍्य है वह गुण है | यह गुण सबेगुणुमें 
प्रधान अथात्‌ द्रत्यको विशिष्ट स्वरूप सत्ताका पूल होनेसे प्रधानदष्टिसे 
विंवंचिद हैं विशपतया तो चेतन द्रव्यमें अस्तित्व वस्तुत्त आदि अनेक 
सामान्यंगुण एवं चेतनत्व अमृतेत्व, आदि अनेक विशेषगुण हैं। तथा 
पर्याय एक एक समय मात्र जिनका काल सुनिश्चित है अत एवं जो परस्पर 
एक दसरेल मिन्न हें, चेतन बस्तुकी ही ।परिणतियाँ हैं वो सब पयीय हैं। 

यह द्रव्य ओर गुणरप्टिसे निज आत्मा व. विरुद्ध आत्मामें कोई 
भी अन्तर नहीं हे मात्र पर्याय हप्टिसे अन्तर है भगवान्‌ अरहंँतका पयोय 
सोलहवचानसे तपाये गये सबर्णके सदश पूर्ण निर्मल है किन्तु कमफलमें 
जुड़ जानके उपयोगके कारण हम संसारियोंका पयोय समल है। य 
अरहंत भगवानके द्रव्यल गुणल पर्योयल्चके जानने वाले- आत्माको ज्ञात 
होना केहा है क्योंकि अरहँत भगवानका गुणप्योय भी अत्यन्त निमेल है 
खत: पत्मोयका गुणोंमें अभेद् रूपसे समंभझमें आना सुकर है। बसे तो-+ 
यथार्थतया किसी भी आत्मा को द्व॒व्यत्व गुणत्व पर्योयसे जाननेसे पयोयके 
ख्रभदगत गुर और गुणके अभेदगगत आत्मतत्त्वका ज्ञान हो लेता है परन्तु 
जहां द्रन्येस्वभावके प्रतिकूल पंयोयें होती हैं बह्मां प्यायोंका अभेदीकरंण सुकर 
नहीं दे। जिस प्रकार दर्पणमें निजी स्वच्छ॒तां भी होती दे उसमें परपदाथ रक्तपट 
आइदिको निमित्त करके जो छाया परिणति होती है उस परिणतिका उपादाने 
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दर्पणकी निरुषधि स्वच्छता है किन्तु रक्तच्छायापरिणतिकी उसकी ख्ोतभूत 
स्वच्छतामें अंभेद करना दुष्कर होता है तथा यदि रक्तपट आदि प्रतिकूल 
निमित्तके अभावमें दर्पणकी स्वच्छुता पर स्वच्छ छाया भी रहती दे उस 
स्वच्छु छायाका उसकी स्लोतभूल निजी स्वच्छतामें अभेदीकरण सुकर 
हीता है । 

उसी अकार आत्मामें दर्शन ज्ञान चरित्र गुण होते हैं उसमें 
परपदार्थ कमको निमित्त मात्र करके जो विकृति होती है उस विकृृतिका 
उपादान तात्कालिकयोग्यतासंपतन्न दर्शन ज्ञान चरित्र हैं किन्तु विकृतिको 
उसकी स्रोत भूत दश्शनादिसें अमेद करना दुष्कर होता है तथा यदि 
मोहनीयादि प्रतिकूल निमित्तोंके अभावसें आत्माके दर्शनादि गुणोंक्री 
रवभाव परिणति होती है उस स्वभावपरिणतिको उसके स्रोतभूत दर्शनादि 
गुणोंमें अभेदिकरना सुकर होंता है और समस्त गुणोंका एक प्रधानभाव 
में अभेद एवं स्वभावका स्वसाववान से अंभेद सुकर हे । जो इस प्रकार 
भेदोंको संक्षिप्त करके अमेदस्वभावमें पहुँच जाता है-चह निरपेक्ष यथाथे 
स्वतन्त्र आत्माकों ज्ञानता है और उसका मोह लयको शभ्राप्त हो जाता 
है। यह मोहके च्यकी घात है। यद्यपि इस कालमें मोहका उपशम, 
चुयोपशम तो हो लेता है क्षय नहीं होता है तथापि चैतन्यस्वभावीकी 
प्रवल श्रद्धासे सम्यक्त्वका ऐसा प्रवाह हो लेता है कि जब तक सोह जय 
को प्राप्त न हो जाय अन्तर नहीं पड़ता | यह धात तो यहां अंब भी 
हो ही सकती। डक 

जो अरहँतको द्रव्य गुण पयौयसे जानता है चह आत्माकों 
जानता है क्योंकि यथा द्रव्य शुण परयोयशक्ति अरहेत भगवान्‌ की है 
तथैव द्रव्य गुण परयौत्रशक्ति मेरी है यह हृद़तम विश्वास है क्योंकि 
उसते अपने आपका अपने स्व॒सावसे विश्वास किया है। वत॑सानमें जो 
चणिक विकार हो रहे हैं जिनसे कि हममें और अरहंतमें अन्तर होगया 


है वे मेरे स्वरूप नहीं है।दोते हैं परन्तु ज्ञानी अंतरंगसे तो उनका 
ज्ञातामान्र है 
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अहो आत्मोद्धारक्रा मार्ग कितना स्वाधीन है? आत्मोद्धारका 
उपाय सन्यस्तात है इसमें किसी भी परचस्तुकी अपेक्षा प्रतीक्षा, आधीनता 
को बात नहीं कड़ी गई है ।निजस्मभावकी कारणता ही सर्व दशाचोंमें 
मोक्तका साग॑ है । 
नितत्॒भाव अरहँनत भगवानसे हीन नहीं है जेसा अरहंत 
भगवानका स्वत्य है बेसा ही मेरा स्वभाव है। परिणमनसें जेसे अरहंँत 
प्रभु है बेचा में भी अवश्य हो सकता हूं। स्वभावश्रतीतिवालेके इस जोड़में 
कालके अन्तर की ख़बर भी नहीं है अतः बनमानमें ही वह असुसें 
अद्व त द्वोरदा है । जहां पर्यायों को गुणमें गुणको गुणीमें अभेद करके 
द्रब्यक्ी अतीति हुई तो उम्र प्रतीतिके फलस्थरूप 'कारणसद्शं कार्यम” 
इस न्यायके अनुसार लक्ष्यक्रे त्रिपयभत अखंड चेतन्यस्थभावको कारण 
रुपसे उपादान करके परिपूर्णस्त्रभावका- विकास हो जाता है इसी दशाकों जब 
तक शरीरका एक ज्षतरावयाह रहना है अरहँत कहते हैं। जेंसे अरहंतक़ो 
ठ्रब्य गुण परयोयसे परखनेपर निजस्व॒भावकी प्रतीति होती है वेसे सिद्ध 
प्रमुको द्रव्य गुण परयोयसे परखनेपर भी आत्मज्ञान होता हे तथापि 
, यहां शर#ँत देवको दृष्टान्तमें रखनेका मात्र प्रयोनन इतना ही दे क्रि 
पद्दित साकार अर्थात्‌ सकल परमात्मामें द्रव्य गुण पर्योयकी परखने 
की हम साकार सकल आत्मात्रोंको विशेष समब्जसता प्राप्त होती हे एवं 
इस मनुप्यलोकमें विराजमान शुद्ध आत्मा अरहंत देव ही-हैं।.. 
अरहँतदेवके द्रव्य गुण पर्यीयकी जो पद्धति है वही मेरी है, जेसे 
अरहँत देवके द्रव्यस्वभावमेंसे प्योयें प्रकट हुई है, होती हें बेसे ही - हमारे 
द्व्यस्वभावमेंसे ही पर्याय प्रकट होती हैं। अरहंत दशा भी मेरी मेरे 
द्रव्यस्वभावमें से ही प्रकट होगी | इस प्रतीतिवालेको घाहर कुछ करना 
नहीं रह जाता (करना तो किसीको भी वाहरमें -कुछ नहीं होता मात्र 
, करनेका विकल्प ही मुग्धके होता है) मात्र निजचेतन्यस्वभावकी दृष्टि, ही 
करनेको होती है यह €प्टि स्वयंकी परिण॒ति है इसका विषय भी ख्र्य॑ है 
अतः यह कार्य अत्यन्त खाघीन है।._ पा 
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' मेरा आत्मा परिपूर्ण है, विकार भी है वहां भी परिपूर्ण घर अधूरा 
कमी नहीं, मात्र परिणतिका अन्तर दी तो है वह विकार मेरा स्वभाव नहीं, 
ऐसे विकार का प्रतिषेघध करके समस्त शक्तियोंके अभेदस्वरूप निज आत्मा 
को देखनेपर उपयोगमें भी अपूर्णंता नहीं रहती, ऐसे परिपूर्ण निज आत्मा 
'का जिसे अनुभव है उसे जगतमें कुछ वा5छनीय नहीं है । यह चेतन्यस्व- 
आव ही सोहका ताशक है उस स्वभावकी मुके प्रतीति हो चुकी, अब 
'मोहके क्षयमें शंका नहीं ऐसे मोहज्षयके कार्यमें निःशंकता आनेपर 
'मोदक्षय चाहे दूसरे तीसरे भव में हो तथापि इस निःशंकताके घलपर इस 
(अणाली में अन्तर नहीं आवेगा | 9 

सर्वोत्तप्ट कर्तव्य मात्र आत्मज्ञान है, आत्मज्ञानी ही अहिंसक 
' हो सकता दै। बस्तुतः हिंसा स्वयं स्वयंकी करता है और अहिंसा भी स्वयं 
. स्वयं की करता है मिथ्यात्व क्रोध मान माया लोभकी परिणति ही 
, हिंसा है और इन परिणतियोंका असाव दी अहिंसा है। जो ऐसे 
* परिस्पष्ट स्वरूपके उपयोगमें होता है उसके मिथ्यात्वादिका अनाव होनेसे 
' अहिंसा स्वयं है | यथार्थतया अहैद्धक्त अहिंसक है | चही . सच्चा + दयालु 
है। अपनी दया ही सर्वोपरि है अपनी दया करने चालेके निमर्दिसाका 
महान्‌ पातक स्वयं दूर हो जाता है। इसी प्रकार आत्मज्ञानी ही सत्य, - 
अचौर, सुशील और अपरिप्रही होंता है। जेसे अरहंतका आत्मा : पंवित्र 
शुद्ध है उसमें और किसीका प्रवेश नहीं' और न स्वय॑में- से किंसीकी 
. अ्युच्छित्ति है इस प्रतीतिसे अपने स्वरूपकी ओर झुक्नेमें . परिपूर्ण सत्य, 
. बाह्मके सम्पकेका अभावरूप अचौर्य, अपने परिपूर्ण शीलमें स्थिरता-:और 
सकल परपदार्थोके ग्रहणका . अभावरूप .अपरिग्रह स्वयं - ही: हो 
जाता है। | हु हि 
. अंसारी आणीने परभावकी दृष्टि रूप महान खेद ही अघ तक 
किया, स्वंभावदधष्टिरूप अपनी दया: नहीं की । इसीसे भवभ्रमण॒का, महान्‌ 
दंड भोगा | आत्मा स्वयं विज्ञानचन और आसन्द्सय हैं इंसमें. कोई 
कमी नहीं है जो घाहरसे कुछ जोड़- कर ज्ञानी - द. सुखी: बनाया: जाय । 


प्रवचतसार प्रवचन गाया ८5०. ( ८७ 9 


इसी तरद जो ज्ञान व सुखका बाधक है बह वाह्ममें कहीं नहीं है बढ सोह 
राग द्व प हूप त्रिकार परिणमन ही है। वह स्वभावद्रष्टि बिना दूर नहीं 
हाता। स्वभावकी परखका उपाय जिनके स्वभावका विकास हद । गया है 
इस अरहत भगवानके द्रव्यत्व गुणत्व पर्योयत्वका पफ़िरीक्षण है। यहां 
अरेनक सभावकी अपने स्वभावके साथ एकहूप साहश्य कर अनुभव 
करनकी वात्र दे इसी परिणतिसे आत्मावगम होता है । अब किस प्रकार 
अरदंतको द्रव्यतादिसे विचारनेपर अभेदस्तरभावमें पहुंच होती हे इस 
'पद्धतिका बर्शन करते हैं। - , । 
जो अन्तरात्मा त्रिकाल रहनेवाले उस समस्त एक आलद्ग॒व्यको 
(जिसे कि प्रह्ुतमें अरहंतके उदाहरणसे प्रारम्भ कियः है) एक ही कालमें 
मदण करता हे उस अन्तरात्माके अन्तरमें ऐेसी प्रचल महिसा उठती है 
कि उसके निवस्वभाव सामान्यमें स्थिति दो जानेसे निराश्रयताके कारण 
मोह नप्ट हो दी जाता है। ज्ञानमें ऐसी अदभुत मंहान्‌ सामथ्ये है 
कि त्रिकालसम्बन्धी बद् द्रव्य एक क्षणकी क्षानपयोयमें जान. लिया जाती 
है यह त्रेकालिक द्रव्य विकल्प रूपसे एक कालमें पूर्ण नहीं जाना ज़ा 
सकता दै किन्तु निर्विकल्प पद्धतिमें परिपूर्ण ज्ञात होजाग दै। जैसे 
मोतियोंका एक लम्बा हार है वह समस्त एक कालमें अनुभव होता. है 
परन्तु यदि एकनरक मोतीयर दृष्टि हो तव वह समस्त एक कालमें नहीं 
जाना जाता, अमभेद्रष्टिमें भी वह हार उतना ही जाना जाता है जितना 
कि वह पूरा है। इसी तरह अमेद्दृप्टिमें बह आत्मा परिपूर्ण ही;-जाना 
जाता है। यह अभेदद्ृप्टि अथवा त्रिकालकी एककालमें तुलना किस 
. पद्धतिसे होती दे ? बह इस प्रकार दै-जेसे एक हारके अनुभवकों करने 
, बाला समस्तर मुक्ताफलॉको हारमें ही संक्षिप्त-गर्भित कर देता है बेसेदी 
यह अन्तरात्मा चेवनकी सर्वविव॒र्तोकी, उनके मूल ल्रोतमूतत चेतनमें, ही 
' संक्तिप्त' करदेता है. तब; वहाँ मात्रि ' चेतन, द्रव्यका-निर्विकल्प -त्रह्मका 
.: प्रतिभास होता दे | विशेषण . विशेष्यत्वकी, बासना, दूर होजाती है. तब 
“जैसे द्वारमें स्वभांवसे जैसे स्वच्छताका प्रतिभास चलने लगा. था. वह भी 
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हास्में सेदरूपसे नहीं रहता बेंसे ही पयोगोकि अन्तधोनके परचात्त्‌ 
प्रतिसासमें आया हुआ चतन्यस्तेभाव चेद्नमें भेदरूपने नहीं रहता वहां 


/१) | 


जैसे केवल हारका अवगम रहलाता हे इसी प्रकार केवल आत्माक्ता 
अवगम रहजादा है। जहाँ केवल आत्माका परिच्छेदन दे अमुक कतों 
है, अट्रक कम है, अमुक क्रिया है ऐसा विभाग नप्ट होजाता दे यहां जंसे 
हार पहिननेवाला पुरुष हारकी शोमाके छलका अनुभव करता दे किल्हीं 
पिकल्पोंको नहीं, वंसे स्वसंद्रेदक अनीन्द्रियक्ञानके सावनसे अमेदसूप 
आत्मक्के सुलक्नों अनुमवता है। इस नरहडइ जब क्रिया - रहित 
निश्चल चंतन्वत्वमावोपयोगी होता ह॑ बढ़ां सोहका आन्रव हीं नहीं 
रंहता सो बह मोह लयकोा-क्षयको प्राप्त होजाता है । | 
कितना अपूत्र किन्तु स्वाधीन सरल उपाय है सब्र - विपदांक्ि 
भव्तन करलेनेका । इस निष्कियक्ती ओर उन्यख करनेवाले पुरुपाथके 
अतिर्कि जो भी परविषय करते हुए व भेदकी विषय करते हुए विकल्प 
है थे चाह अनाइुल सुखसंबंदनके पृत्रंतती रहे आर्चे दिन्‍्तु अनाहुल 
' नित्विकल्प अवस्थाक्नों प्राप्त नहीं करते। 
घनके प्रारंभकी दात है, जिसने अंपने आत्माको जाँना 
बह पर्योचकों लक्ष्य करके कितने ही कठिन ह्त उपवास ठप -करते परन्तु 
शान्तिक्रों प्राप्त नहीं होता, वहां यदि आनन्द मानता हे तो वह भी एक 
लोकिक छल हूं। घने चचन्यलमावके आश्रयसे होता है, परके लक्ष्यसे 
पुण्य पाप, लौकिऋलुख दुःख, शुभोपवोग अशुभोपयोग होते हें. बहः पर 
चाहे सबके विशपनूप हो या पद्धन्यरूप हो उस पयोयक्ते लक्ष्ममें अदऊक 
जानेबाला परयाचद्रष्टि अज्ञादी:धमका प्रारंभक भी नहीं हे यह विदिरात्मा 
आत्माका पयोचसे दी पंहिचात कररदा है कुछ ज्ञानमें चद्मा तो द्रव्य गुण पयोव 
की मेदसे अहर कर रहा हे इसलिये भेदोंके आश्रयसे मोह वसाता दे परन्तु 
'जिस अन्तरात्माने पयोयोकों गुणमें गुणको शुणीमें अन्तघोन करके 
अभेदलस्प निनका अनुमनत किया वहां अखण्ड अभिन्नके लच्ष्यसे 
अभिन्नअविकारी पयोच मकठ होती है, अठः वेचारे मोहकों .कोई आमन्रय 
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नहीं मिलता । 

यहां अरहंतको द्रव्यत्त गुणत्व पयोयलसे जाननेका विकल्प 
तव तक का है जब तक ज्रे कालिक आत्मा सर्वेस्वरूप परिपूर्ण एक कालमें 
अनुभूत नहीं होता | इन विकल्पोंके द्ारा अखण्ड आत्मा लक्ष्यरूप 
किया गया है उस अखंड अभेदरूप आत्माके लक्ष्यसे विकल्पोंको तोड़ 
कर अभेद आत्माकी उपलब्धिका आदेश है। ज्ञानीके अखण्ड अभेद 
आत्माके अनुभवके समयकी पयोयमें पहिले पीछे स्वभावरूपवाकां 


'निषेध हैं.व अनुभव कालसें भी इससे विपरीत श्रद्धा-नहीं रखते। ... 


अरहंतके स्वरूपको जाननेपर पूवोपर दशायें, उपाय, उपेय- सब 


कुछ जानलिया जाता है, अरहँत भी पहिले अज्ञानद्शामें थे उनकी 
'आत्माने पू् हुए अरहंत को द्रव्यत्व गुणत्व पर्योयललसे जानकर अपने 


स्वरूपको पहिचाना और उस आत्मज्ञानकों स्थिरतासे शुद्धताकी वृद्धि 
द्वारा पस्मपवित्र अवस्था प्रकट की है, वे द्रव्यसे ओर गुणसे तो शुद्ध थे 


' ही-अब पयोयसे भी शुद्ध हो गये हैं, इस प्रकार वे सर्व ओरसे: शुद्ध . हैं 


ऐऔ। 


जि] 


ओर अतन्तकाल तक शुद्ध रहेंगे । अरहंतके स्वरूपकों -जान .कर 
आत्मस्वरूपकी भी उपलब्धि होती :है-जेसा अरहँतका स्वरूप है सो 


: मेरा है पयोयमें जो विकार है सो यद्यपि निम्रशक्तिका विकार परिरंमसतन्त 


है तथापि मेरा स्वभाव-स्वरूप नहीं है 


यहाँ अंरहंतक़ा स्वरूप अंतिम पाकपर उतरे हुए -सुबर्णकी-तरह 
अत्यन्त निर्मल जानना चाहिये । जेसे कोई भी शुद्ध सुबर्ण 'पहिलेसे, ही 


. श॒ुद्ध:न था प्रत्येक सुबण प्रथ्वीकाय है वह -प्रृथ्वीकायिक -बिता .नहीं .हो 
“सकता है अथोत्‌ सुबण पहिले ,खानमें .सुवणपाषाण था |उसे आंच 
'पाकपर उतारा गया तथ परद्वव्यका. मेल समाप्त होकर शुद्ध हुआ .-इसी 
तरह प्रत्येक अरहंत- पहिलेसे ही शुद्ध न-थे सर्च जीवोंका ' आदि ,आवास 
-निगोद है । व्यवहारसे क्षुयोपशमलब्धिविशेष “आदिका सुयोगं -पाकर 


निश्चयतः-अपनी मलीनताका यथायोग्य अभाव करके उत्तम भव धारंण कर 
सनुष्यभव पाकर आत्मपुरुषार्थ द्वारा,“आत्मज्ञान पाकर निज चेतन्यमें 
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प्रतपनरूप तपकेद्वारा घातियाकर्ममल दूर होकर आत्मासे मोह शग 
रुंषादि विभावका क्षय करके निर्मेल दशा प्रकट को ढ। यहां 
स्वभाव च्ष्टिसे देखो त्ती झ्नसे ७४-८० टचा सोना हो चाहे सांट नदी 
सोना हो दोनों स्वभावतया समान, है हाँ वतमान दशासें अचश्य अन्तर 
है स्वभावकी समानताकी श्रद्धा होनिपर ही ७४ ट८ंची सोनाकों अत्यन्त 
निर्मल घनानेके वास्ते सौटंची सोने (जो कि पयोयसे भी शुद्ध ६) से 
मेल किया जाता है और फिर जो अशद्ध सुब॒णर्म अशुद्धता ज्ञाव हुई 
उसे सुवर्णमात्रके विकासके लक्ष्स्से अन्य पाक पर उतारा जाता हैं। 
इसी प्रकार में समावसे अरहँंत देवकी आत्माके स्वभावके समान हूँ 
मात्र वर्तमान अवस्थामें अन्तर है अन्तर करने वाला जो विकार दे चह 

" “मेरा स्वभाव नहीं है, क्षणिक पर्योयरूप है इसे जिस उपायसे अरहंत दैवकी 
आत्माने क्षत कर दिया है मेरे भी उस अविकारी स्थायी स्वभावहप्टि 
ह्वरा छत हो जायगा । ज्ञानी अशद्ध अवस्थासें भी वर्तमान निजञ्ञ 
आत्माकों निमेल आत्माके साथ मेल करता “है फिर उसे जो निमंल 
' झ्रात्माकी लक्ष्यकर अपनी ज्ञानपरिणतिसे स्पष्ट स्ूभाव -दीखा हे उसके 
बलसे अशुद्धतांको दर कर देता है। 

* “ अरहंँतके परिष्पष्ट स्वरूप जाननेसे आत्माकी पद्धतिका स्पष्ट 
शीघ्र निशंय हो:जाता है। जैसे अरहँतका आत्मा सब लोकालोककी जान 
कर भी लोकालोकसे अत्यन्त प्रथक है इसी तरह ज्गतके सभी आत्मा 
परपदार्थोाकी जानकर भी परपदांथोंसे अत्यन्त प्रथक है। जेसे 
अरहत्त अ्म्षुका सुख आत्मस्वसावसे भकट होता है वेसे जगतके सभी 
आत्मावोंका सुख निजसुखशक्तिकी परिणत्तिसे श्रकट होता है अन्य किसी 

'* भी पर-पदाथसे नहीं । जेंसे अरहन्त प्ररको आत्मा अपनी ही परिणति- 
योंका ही कतो है अन्य किसीका नहीं वेसेही सर्व प्रांसीं भी- अपनी 
परिणतियोंके कतो हैं किसी पर द्र॒व्यकी परिणतिके कतो नहीं. है। 
अरंहत देव जैसे परसे अकिल्वन अपनेसे : परिपूर -है. ऐसा ही हंमारा 

'* झात्मा है। अरहन्त देव घुण्य पापरहिंत,- .परिल्रह; रहित :ओऔर- अपने 
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ज्ञानंदर्शन आदि सर शक्तियोंसे परिपूर्ण हैं इसी. त्तरहः सें -आत्मद्रन्य 
भी पुस्यवाप रहित अपने ज्ञान दर्शत आदि ,स्वेशक्तियोंसे परिपूरो.. हूं 


'इसप्रकार अरहन्त देवकी तुलनासे निजस्वभावोन्मुखताके विकल्प करके 


|] 


उन विकल्पोंकी भी तोड़कर स्वभावमें .एकाग्र हुआ यही पुरुपार्थ मोहका 


क्षय कर देता है। अरहन्तके रवरूपको देखकर अपनी- प्रतीति 'क्रने 


वालोंको पर द्रव्यकी करने या पर द्रव्यसे अपना कुंछ करानेकी प्रतीक्षा . 


नहीं रहती है इस लिये विकल्पोंके महान क्लेशसे दूर हो जाता है। --: *' 


कतों कम्त क्रियाके विभागके विकल्प अस्थिरता आकुलता .उत्पन्न 
हैं। जहां में ही कतो हैँ, कम हैँ, क्रिया हूं इस प्रकारके अभिन्नकत्ों कर्म 


क्रिया का अनुभव किया चहां तदनन्तर परयोयकों गुणमें गुणको द्व्यमें 


अन्तर्लीन कर देनेकि कारण यह अभिन्न कन कमक्रियाका सी भेद क्ञीण होजाता 
है और ज्ञानस्वभाव वृ'हणशील होता है, इसी शक्तिके कारण इस आत्माका 
नाम मह्म भी है। इस त्रह्मके अनुभवकोग्राप्त-निष्क्रिय चेतन्यमात्र अंसीमित 
भावको प्राप्त अन्तरांत्माकें निष्कंप निर्मल प्रकाशवाले रत्नकी तरदह(जेसे बंहां 


* अँधकार को अबकांश नहीं) निराभश्रेयता होनेसे वहां मोहांधकार प्रलीन हो 
' जाता है।... | 


यदि ऐसा ही हुआ तो मैंने मोहकी सेनाके जीतनेका उपाय पा 


' लिया यहां शंकारूप घात नहीं है यह तो जाननेके घांद्‌ निःशंक! शिष्य 


धर्मकी सरलता, स्वाधीनता व सुकरता समभकर कि घस इतना ही: फोम 
है-खुदका खुदमें ज्ञाननमात्रकी ही धाते है तो मोहसेनाके जीतनेका 
उपाय तो यही हाथमें ही है, प्राप्त हुआ । | 


अब यह अलौकिक धनी जिसने सम्यस्षानरूपी . चिन्तामणि 


' भ्राप्त कर लिया है चह.इस ओर जागता.- ही रहता. है.क्योंकि पूर्व, रत्न 
: की हस्तगत कर लेनेपर उसकी स्थिर व्यवस्था व्यवस्थित ,जब तक. नहीं 


, कर पाता हे तब तक वह समझता है कि इस प्रकार अलौकिक स्वभाव- 
इृष्टिसे यह सम्यक्त्वरूपी (चिन्तामरणि प्राप्तमी कर लिया तंव भी भेरा 
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प्रसाद इस सनकी चोर है इस लिये यह ज्ञानी जागता हीं रहता दे 
. अपने स्वभावके उन्मुख होनेको यत्नशील रहता हे । 
ह यह सम्यक्ल चिन्तामरि हैं। चिन्तामणिक्रे सम्वन्धर्भ चह 
अकिवदन्ती है कि इस रत्नके हस्तगत होनेपर जो जो विचारों इसकी पृति 
जाती है, पंरन्‍्तु किसी भी पापाणमें रत्नमें ऐसी शक्ति नहीं हे कि उसके 
'पानेपर जो जो विचारों वह प्राप्त दो ही जावे। किन्तु सम्यक्ष्ल हा 
चिन्तामणि हे इसके पानेपर सर्व अर्थकी सिद्धि होजाठी ६। जहां 
समस्त पर पदाथोसे परसावोंसे प्रथक्त निज चेतन्यभावसें स्थिरता दोजाती 
है. लिविकल्प स्वानुभव होता है वहां समत्त अनन्त पदाथमें सोह राग 
हं पक्रा अनाव होनेसे अस्त आकुलताका अभाव होजाता है वहां सत्र 
' अथकी सिद्धि ही हुई | उस सम्यक्त्वरूपी चिन्तामणिके पॉनेपर भी यदि 
“अमाद रहा अथोत विपयक्रपाय भाव रहा तो सम्पक्तत्वरूपी रतन रुल जायगा । 
यह चोर कहीं बाह्य अथर्मे मेरी ही असावधानीका परिणखिमन 
है इसी लिये उसका चढ़ा धोखा है यह इतना चढ़ा धोखा है कि यदि 
इसके चक्रमें आये तो फिर ऐसे भी संभव हे कि कुछ कस अद्ध पुद्गल- 
परिवरनत काल तक संसारचक्रमें रुलना पड़ेगा। अतः यहां: अन्तरात्मा 
बार वार जागता है-यहां जागनेका तात्पये-अपने आपको राग ढंपसे 
घचाकर शुद्धस्वरूपमय अपने आपको प्राप्त- करनेका यंत्न. है। वह किस 
प्रकार जाग॒ना है. इसका विवरण श्री भ० कुद कुद आचाय करते हैं- 
जीवी ववगदमोहो उबलड़ों तच्चमप्पणों सम्मं । 
जहदि जदि रागदोसे सी अप्पाणं लहदि सुद्ध॥८१।॥ 
जिसका मोह भाव दूर हो गया है ऐसा ज्ञानी जीव आत्माके 
“सम्यक शिवरसूल्ष यथाथ स्व॒रूपको प्राप्त करता हआ भी यदि राग छ परूप 
प्रमाद भावको त्याग देंवे तव वह जीव शुद्ध -निर्मेल .आत्माको 
ग्राप्त हांता हू | 
मोहको दूर करनेका उपाय ऊपर कह गया उपाय है। अथोत्‌ 
अरहंतको द्रव्य गुण पयोयसे जानना और अपने स्वसावसे एकमेकर करना 


मय 
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करना ओर पयोयको गुणमें गुणको द्वव्यमें अन्तर्लीन करके निष्किय 
चैतन्वमात्रका अनुभव करना मोह दूर करनेका उपाय है।यह उपाय 
सरल स्वाधीन होतेपर भी अवप्ते पहिले कठिन ही रहा है इसमें निमित्त 
कारण मोहनीय कमका विपाक है। प्रत्येक द्रव्य स्वतन्त्र है, सात्र अपनी 
ही परिणतिसे सब परिणमते हैं किन्तु जो स्वभाव विरुद्ध परिणमन है 
उसमें निमित्तका आश्रयमात्र होना आवश्यक है| जेसा यहां आप दरी 
पर बैठ हैं तो दरीने जबदेस्ती आपको नहीं विठायां है. किन्तु आप स्वय॑ 
दरीको आश्रयमात्र करके अपनी कियासे बैठ गये यहां में तख्तपर हूँ. तो 
तख्तने जबदेस्ती तो हमें विठाया नहीं। हम ही स्वय॑ अपनी कपायचेब्टा 
से प्रेरित होकर निमित्तके निमित्तकी पंसमपरा पूवेक यह शरीर शरीरक्रिया 
से परिणत होता हुआ तख्तको आश्रय मात्र करके बेठ गया है। ऐसी 
प्रक्रिया सचे निमित्तोंकी जानना फरके इतना है कि जहां परस्पर निमित्त 
नेमित्तिकसंवन्ध है वहाँ कुछ विशिष्टता नजर ,आती फिर भी सकेत्र 
सर्वेद्रव्य परस्पर अत्यन्ताभाव को लिये हुए हैं| प्रकृतमें विभाव परिणामों 
को निमित्तमात्र पाकर बद्ध हुए सोहनीय कमेस्पद्ध कोके विपाकको 
निमित्त सात्र पाकर जींवकी निजस्वरुपाचरणमें कुछ भी सावधानी 
न रही । | 

सम्यक्त्लप्राप्तिके अर्थ ५ लव्धियाँ होती हैं. जिसमें सर्वेत्रथम लब्धि 
का नाम क्षयोपशमलब्धि है जिसका अर्थ से कर्मोंके अनुभागआदि 
में शिथिलता होना है सो सब प्रथम कर्मोकी शिथिलता होना 
आत्मोन्नति मा्गेमें आवश्यक है । यदि ऐसा न हो तो क्‍या कारण है 
जो विशिष्ट विशुद्धिकरा पात्र जीव नहीं होता है । यदि अकारण ही कहो 
तो व्यतिकर संकर होजायगा । यदि यह कारण कहो कि खुदने खुद पर 
दृष्टि: नहीं की तो यह तो. प्रश्नसम उत्तर हुआ, यही. तो पूछा जारहा है 
कि क्‍यों खुद ख़ुदपर टष्टि न कर सका ? कर्मके फलोंमें क़्यों जुड़ता 
रहा ? इसका समाधान ,सोदनीयकमके विपाक्की निमित्त साननेके 
अतिरिक्त अन्य कुछ नहीं. है। ऐसा, ,माननेपर .पुरुषार्थकों ऐकांन्तिक 
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पेराधीनतां नहीं आंती है क्योंकि हम सब लोग जिस अवस्थामें बेठे “हैं 
वहाँ उतने ज्ष्योपशमकी तो निश्चितता है ही | अब पुरुपाथके लिये बहाना 
करना ठीक नहीं है यह तो प्रथम. अवस्था की वात.कही है| वहाँ भो वह 
विभाव कमके आधीन नहीं स्तरके चतुष्टयके ही आंधीन' है, पर तो मात्र 
निमित्त है।। आत्मभाव. और कमसंत्रिपाक “ईन दोनोंमें मुंकावलेतन 
अल्मभावकी_ विशिष्टता है क्योंकि यह इंश्वर है फिर भी! अत्यन्त 
तीतमोहकी निम्न अवस्थामें जीवके उन्नतिका प्रारम्भ क्षुयोपशमलब्धिसे 
होता है ।ऐसा-होनेपर भी कर्मसे परिण॒ति नहीं. होती संबे द्रव्योंका अपने 
अपने अन्तरसें ही, परिणमन होता है।* : 

४४; ० द्व्यःहैंऔर उसकी पयोय है पयोय द्रव्यस्वभावकी ही प्रतिसमय 
की अवस्था :है. वह जिसका परिणंसन है उसपर दृष्टि /ज्ञाय तो पंयाय 
गौण' होकर सात्र द्रव्य अनुभवमें रहे इस तत्त्वको जिसने जाना उसे 
आंत्माको जाना-और उसके मोहका अपसरगण हुआ । इस प्रकार उपचर्शित 
र्वरूपके उपायसे. सोंहको .द्र करके भी व भले प्रकार आत्मतत्त्वको 
आाप्त करके भी यदि राग हं षक्ो कोई निमूलन करता है तो दी शुद्ध 

माको अनुभवता है। राग, होषको .पुष्ट करनेवाला मोह है।जेसे 
वृक्षकी हरियात्लीका पोषक वृक्षकी जड़ है। वृक्षकी जड़ मिट जानिपर 
हरियाली कब तक रहेगी | इसी प्रकार मोहके दर होने पर राग होष कच 
तक.रहेगा फिर भी :अंदि रहे हुए: राग हं पंकां अअनुवर्तन :करेगा तो प्रमाद 
विपकषायके तन्त्र *होनेसे लुट गया- हैःशुद्ध आंत्मतत्त्वकी प्राप्तिरूप 
चिन्तामशि जिसका ऐसा निधेनःहोतां हुआ अन्तरगमें संतप्त ही होवेगा। 
इस राग द्व षकी आपदाका कारण देवस्वरूपकी मूढता है अथवा जहां मोहा- 
दिभावोंका 'उदय हुआ वहां देवस्वरूपमें मुग्ध हो जाता है तो देवस्वरूपका 
भूल जाना व मूढता होजाना पुनःपतनका. साधन होजांता है.।.अरहंत 
भ्रभुके स्व॒रूंपको द्रव्य गुण पयोयों से जानकर पश्चात्‌ तद्र पं. जो निज 
शुद्धात्मरवभाव है, उसमें स्थिर होकर" भोक्षमार्गका अन्तिम स्थान .पावेगा/+॑ 
उदयमें .आते. हुए - राय हूं पका 3 अलुंवतेनः न॑ करना « अन्तरात्मांका 
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पुरुषाथ है । आये हुए को पूछना उससे निवृत्ते होनेका उपाय है.। -, . 

. 'इस आत्माका शुद्ध आत्मृतत््व रूपी चिन्ता रत्न छ्ुट गया इस 
का,अंतरंग कारण ड़स-ही अत्माका प्रमादके आधीन. 'होजागा है जेंसे 
लोकमें कहते हे कि अपनी सावधानी नहीं करते दूसरोंको लुटेरा. कद “कर 
कफोसते हो इसी तरह आत्मा अपनी सावधानी नहीं करता. ओर .घाह्म 
पदार्थक्री अपने शुद्ध विकासका छुटेरा कहते.हैं। बाह्य द्रव्य अपनी ही 
परिणतिका कंतो है, एक द्रव्य दूसरे द्रव्यकी परिसतिको त्रिकालमें भरी नहीं 
कर सकते-।-यदि कोई किसीकी परिणति करदे अथौत्‌ उस; पयोयमें उस 
काल तन्मय होजावे तो द्रत्यका दी अखंड स्वरूप न रहनेके कॉरण नाश 
हो जावेगा । तब यहां जो आत्माक्री, विकृत .अवस्था हो. रही.. है: वह 
उसही की भूलका परिणाम है| आत्मस्वभावको- भूल जानेसे. जो विपद 
आती है उससे चह अन्‍्तरंगमें महान्‌ संतप्त होता 'रहता -है:ःजो भूल 
करता है वही संतप्त होता है ग्रह द्वव्यदष्टिंस कथन है। भूल क़रनेत्राली 
पहिली पयोय है और संतप्त करनें वाली पयोय अगली पयोय है यह 
भेंद-परयोयद्रष्टिसि कथन है । यथाथतया-तो भूल करते समय ही वद्दी पयोय 
भूलके फल आकुलताकोी भोगती है ओर उस समयकी+ .अवस्थाको 
निमित्तमात्र पाकर कमेरूप हुए कामोणवंगेणाबोंके उदयकांलमें उपचारसे 

' पूर्च क्रियके फलको भोगते समय प्रमाद (मूल) को वही.पयोय करती है। 
मेरे चोर मेरे ही अन्द्र हैं परन्तु स्वभावमें नहीं, क्योंकि वह चोर विभाव 
पयोय है और सभी पयीयोक्ा प्रवेश स्वभावके ऊपर है. अथोत्‌ स्वभावकी 
निरुपाधि अथवा सोपाधि क्षशिक परिणतियां . हैं। सो :ये लुटेरे ,मेरे 

अन्दर हैं वे राग व प ही हैं अतः मुझे इन राग होपष विभावोंके निषेध 
केलिये अत्यन्त जागृत रहना, चाहिये। .. «5 , ४ ::;. .... 
... इस गाथामें - सोहके अपसस्णकी वात कही गई है और बताया 
है कि सोह दूर करके भी झात्सतत्त्वको प्राप्त करके भी यदि रागहशपका 
निमू लन करे तो, शुद्धात्माकी अनुभव: होता -है | यहां सम्यरदर्शन ..च 
: सम्यम्ञानका एके साथ होना, सूचित किया है. जिसकालमें. मोह (अल्लान) 
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का विनाश है उसी कालमें आंत्मतत्त्वकका अबगम हे किन्तु अभी 
चारित्रकी प्राप्ति नहीं है इसलिये कहते हैं कि यद्रि राग हंपका निमू लत 
करे तो शुद्धात्माका अनुभव हो | यहाँ घताया गया दै कि शुद्धात्माकी 
झुचिरूप सम्यग्दर्शन व आत्मतत्ततके अवगमरूप सम्यम्क्षानकी भ्राप्ति होने 
प्र भी रागढ्न पका निमू लग न हो तो शुद्धात्माका अनुभव नहीं होता। 
शद्धात्माका अनुभव सम्यम्शन सम्यग्लान व स्वरुपाचरण चारित्रकी 
विशेषता इन तीनों करि साध्य है.। रागद् पकी भवृत्तिमें शुद्धात्माका 
अनुभव नहीं तथा यदि बार घार रागद्वेपका अनुव्तन किया तो वह 
'आत्मतत्त्वोपलंभक सम्यवत्व व सम्यम्तानरूपी रल लुट जायगा, मिथ्या- 
छप्टि हो जावेगा । साधारणंतया राग हे पके रहते हुए भी सम्यन्दर्शन 
सम्यज्ञान रह लेता है किन्तु मोह आसक्ति-पुनः पुनः राग द्वपमें लगने 
से सम्यक्त्व भी नप्ट होता है। सम्यग्दष्टिके जों रागभाव रह जाता है 
उसमें उसकी रुचि नहीं है उसे विकार समझकर हटानेकां ही भाव करता 
है। राग दं प विकार उपांधिज भाव है मेरा स्वभांव नहीं है, भे तो ज्ञांता हूँ 
एसी अन्तःस्वीकृति उसके है । इस गाथासे पहिले मोहके अपसरझका उपाय 
बताया है कि अरहंतके द्रव्य गुण प्योको जाननेवाले आत्माको जातते हैं- 
अनुभवते हैं और वे मोदके ज्षयको.प्राप्त. होते हैं। - मन 

/ :. इस *गाथामें बताया जारहा -है. कि उक्त उपायसे आत्माका ' 
परिज्ञानं भी हो जावे किन्तु जब तक भेदरूप विकल्प घना रहता है 
तव तक शुद्धात्मका अनुभव नहीं है ।: क्योंकि प्योयोंको गुणमें गुणुको 
द्व्यमें विल्लीन करकें द्रव्य विकल्पको भी तोड़कर शुद्ध ओआत्माका- अनुभव 
हांता.है । वहां जो पहिले अरहंत देवंकी भक्तिरूप भाव है वहशुद्धांत्मासे 
विलक्षण होने से विकृत भाव है, विकारसे धर्म नहीं होता उस पिकाररूप 
विक॑ल्पसे मुक्त होकर शुद्धात्माका अलुभंव है । हां यह घात अवश्य है कि जिस 
के विषयकेषायरूप.तीमराग है, अहँदूभक्तिरूप 'मंद्रागकी योग्यता ही 
अविकारी२:आपके उन्मुख- होनेका प्रथम पात्र भी - नहीं है 
क्तिरूप, मंद्रागमय . पयोयंमें। ही. अटक -जाबे तब . वंह भी 


| 


। 
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अविकारी भावके उपयोगका पात्र नहीं हे। ओर जो विपय कपायके 
रागमें अटक जाय तो सम्यक्त्व पाया हो त्तो वह भी नष्ट हो जाता 
है अतः मुझे रागद्े पके निवारणके अथ अत्यन्त जाग्रत रहना चाहिये] 


अब ग्रन्थकार श्रीमत्क दकु दाचाये इस तरहकी बुद्धिको व्यवस्थित 
करातेह कि मोक्षका वास्तविक पंथ यही भगव॑तोंने स्वय॑ अनुभव करके 
प्रदर्शित किया हे | यह ही मागे, अन्य नहीं जो कि ८० व ८१ गाथामें 
। गया है | यह एक ही * है | लौकिंक विनयवादी कहा करते हैं कि 
किसी मजहबका सहारा लो सब एक ही जगह पहुँचाते हैं परन्तु घात 
ऐसी नहीं है क्‍योंकि किसीनेः स्वतंत्रताको धर्स कहा. है तो किसीत्ते 
परतन्त्रताकी, किन्हींकी अपनी .दी सत्ता स्वीकार नहीं है तो किसीकी अपनी 
कूटस्थ सत्ता स्वीकार है आदि । ऐसी परस्पर विरुद्ध धारणावोंका 
प्राप्ति स्थान एक नहीं होगा | आत्माको द्रव्य गुण पयोयसे जानों। जंथ 
आत्द्र॒व्य स्वतंत्र है तव गुण भी स्वतंत्र हे ओर पयोय भी स्वतंत्र है परको 
निमित्त .मात्र . करके परिणमनेवाले विभाव अपनी परिणति क्रियामें 
स्वतंत्र है,.पयोय परिणमनेमें स्वतंत्र: है' इससे विपरीत द्रव्यको परतंन्न 
मानना, गुणको.परतन्त्र मानना, पयोयकोी परतन्त्र मानता, दीखती' हुई 


दुनियांका भी विनाश करना है पारमार्थिक नाश तो है ही |. भगवंत अरहँत 
देवाधिदेवने स्वयं इस मार्गंका अनुभव किया. ओर सफल हुएं सफल 
होकर निरीह- दिव्यघ्वनिद्वारा.; लोगोंकी बतांनेमं निमित्त कारण हुए । 
सोज्षमा्ग निज आत्मस्वभावकी रुचि अतीति स्थिति हीं हे अन्य नहीं. है 
ऐसी परिपुर्ण श्रद्धा हुए बिना मोक्षमार्गका प्रारंभ नहीं दोता | जैसा तत्त्व 
है वैसी दी बुद्धिकी व्यवस्था .करनेमें लोकिक सुख तो सिद्ध .होता .ही है 
पारमार्थिक सुखकी सिद्धि भी-यही है अन्यत्र भावोंम नहीं है। अतः ऐसी 


सन्वेति य-अरहंता -तेण. विधाणेण . खबिदकम्मंसा 
किचा तथोवदेसं णिव्वादा ते. णमो तेसिं॥८२॥ 
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अरहँतको द्रव्य गुण पयोयसे पहिचानकर निज आत्माको जानने 
वाले समस्तमोहभावकों दूर करतें हें। निजात्सस्वमावकी रुचि प्रतीति 
मोक्षमार्गका उपाय है इस ही उपायसे भव्य आत्मावोंने' कमाशोंका ऋुय 
“किया है और अरहंत हुए हैं। तव उस ही प्रकोरका निरीद नपंदेश देकर 
'पश्चात्‌ निबोणको प्राप्त हुए हैं अहो कैसा शुद्ध ध्येय, शुद्ध आंलंबन, शुद्ध 
अंत्न, शुद्र ज्ञान वे शुद्ध द्रव्य है। यह सब निज आत्मंस्वभावकरी उन्मुखता 
"का फल है । अरहंत देव सवय॑ शुद्ध होकर स्वयंकी सिद्धि प्राप्त 'करं चुके 
हैं ओर अन्य भव्य जीवोंकों स्वय॑ अनुभव 'किये हुए 'मार्गंका उपदेश 
देकर उनके उपकारके विशुद्ध कारण होते हैं। अहा !! जिनके निमित्तसे हमें 
मोक्षमागंका निम्य हुआ है ते अरहंत व यह मोक्षमार्ग हमारे 
उसमोपकारी हैं उन मोक्षसागके उपदेशंक अरहँत देवॉकी -और इस 
' 70: जो कि एक निञ्र शुद्ध आत्माकी अनुभूंतिस्व॒रूप/है हंमारा 
नमस्कार हो। - 


, “" भगवान्‌ अरहंत देव अनन्त होगये हैं । ५ सरतक्षेत्र 4. ५ ऐरावत 
ज्ैत्र. इन. १० कमसूमियोंमें. अथोत्त इन क्षेत्रोंके उत्सर्पिणी अथवा 
अवसर्पिणी कांलके चुतुथकालमें उत्पन्न हुऐ भत्यात्मा अरहँत देवकें द्रव्य 

गुण परयोयोंकी जानकर अपने आपको : पेहिचानः करे :निंजशुद्धात्मानुभूति 
केरनेके उपायसे अरहंत हुए हैं। इनमें अत्येंक चतुर्थकांलम -हुएः२४ तीथ 

'करोंने विशेष रूंपसे भव्यजीवोंको दिव्यध्वंतिं दी है.। इसमें कहीं" रांगसाव 
'नहीं है यह तीर्थंकर श्रक्ृतिके उदयका फंल्न है। ऐसे चतुर्थकाल- अंनेंत हो 
चुके हैं। तथा £ महाविदेहोंम सबंदा मोक्षमार्ग चंलेतां रहेतां: हैः धहांके 

,उत्पज्ञ निकट भेज्य आत्मा सदा मोक्ष जाते रहते हैं। इस -पंकार, अतीत 
'कालमें अनंत अरहंत होगये हैं भगंबंत तीथेंकर -होंगये.. हैं... उन्होंने अन्य 
कोई,उपाय न होनेसे एक सात्रे इस. ही ' निजशुद्धात्मानुमूतिकें: उपीयसे 
कमाशोंका क्षय किया है। यहां कंगाश शब्द देसेका- भाव यह है कि 
कर्मोका कास्डकों की विधिसे क्षय होता जाता हैं। जिन्होंने, उस- पारको 
पाया है वें ही बीचंका सांग जो तिरनेका उपायरूप. है कंहनेमें - प्रामाणिक 
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सममे जाते हैं | इस ही कारण ये अरहंत प्रभु ही परम ओआप्त हैं इन्होंने 
स्वय॑ निज शुद्धात्माकां अनुभव करके केमाशोंका क्षय किया है ओर 
अन्य भव्यात्मावोंको मुमुछुवोंको अतीतंकालमें उसही प्रकोर उपदेश दिया 
है व.चतंमानसें सी सहाविदेहादिमें इसदहो यथाथमार्गका उपदेश दे रहे 
हैं। और उपदेश देकर निरीह होनेवालीं उस क्रियासे भी विराम लेकर 
अयोग स्व॒रूपी द्रब्यकर्म भावकम नोकमो इन तीनों प्रकारके मंलॉसे 
अत्यन्त रहित हो कर निश्नेयस्त अथीत्‌ पस्मकल्याणको- प्राप्त हुए: हैं। 
इसलिये यह स्वातन्त्रय और' अमेदीकरण मोक्षमार्ग हैः अन्य नहीं, 
निश्चय किया जाता है। ' 
. जिसने अरहँतके द्रव्यं गुण पयोयकी जाना उसने स्वतंत्र स्वरूप 
ही जाना | जैसे अरहंत. देवंका आत्मंद्रन्य स्वतंत्र स्वयं रक्षित अखंड सतत 
है बसे ही में श्री स्वतंत्र स्व॑य॑रक्षित अखंड सत्‌ हैँ इसीप्रकार गुशु भी 
स्वतंत्र स्वथ॑रज्षित. अखंड सत्त्‌ हैं । पयोय भी गुणकी परिणतिमात्रः है. बढ 
भी अवश्यंभावी है बह भी अपने कालमें होती ही है। परयोय'गुणकी 
परिंणतिमात्र है अतः पयोय न अन्य द्वंव्यसे आती है, न अन्य गुणोसे आती 
है, न अन्य पयोग्रोंसे आती है। सूच्षमंतंया तो वंतमान प्योय चतमानकांरणुक 
है। विकल्पोंसे निर्विकल्प अवस्था नहीं होती है। निर्चिकल्प अखेरंड 
द्रव्यके-द्रव्यस्वभावके लक्ष्य पूजंक समस्त विकल्प पक्तोंसे अतोत होकर ही 
निर्विकेल्प अनुभव पाया जाता है । अविकारी प्रयोयका ' आलंबन “विकार 
नहीं है । विकारके आलंवनसे विकार ही होता है। शुभ अशुम' भाव 'सेरे 
स्वभाव नहीं है और ,न इन विभावोंकें आलंचनसे अविकारी निर्मल' पयोय 
पुकट होती है। द्रव्यमें भी पयोग्र पयोयंके आललंपघनसे नहीं होती है. किन्तु 
द्रव्यके आलंबनसे होती; है ऐसा. होते हुए भी जिनके उपयोगने' अध््‌ 
! श्रथोतू पयोयका आलंबन” लिया है उनके मलिन पयोयका प्रवाह है 
और जिन्होंने जैसा होता है. उस हीं प्रकार पंयोग द्वारा प्र ब' अंथात्‌ 
>७+ आलम्बन ; लिया है. उनके. :निर्मल. परयोयकां प्रवाह ' होने 
लगता है.। 
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..... यह द्रव्यदृष्टि ही निर्णयका भारंभ है, द्रव्यलभावका कारण 
रूपसे उपादान होते जाना निबोणका मार्ग है अन्य नहीं, ऐसा निम्धय 
किया जाता है। अथवा वहुत प्रलापसे क्‍या लाभ दे। जबे वस्तु-तर्तंव 
हस्तगत होगया है त्तव प्रलाप व्यथ है इससे क्या लाभ हैँ मेरी मति 
व्यवस्थित होगई है भद्धामें निष्कंप होगई है। बस ! बस ! भगवंत 
अरहंत देवोंकी नमस्कार हो | उनके द्रव्य गुणपयोगोकिे स्वरूप. ज्ञानसे 
पश्चात्‌ उसही भ्रकारं अपने आत्माके अवस्थानरूपसे भाज्य भावकके 
विभागके अमावसे होनेवाली स्वरूपतन्मयतासे अद्ेतनमस्कार, हो | 
व्यवदरसें प्रवेश होनेपर अरहंत प्रभका ध्यान द्वी रहो, शुद्धात्माका ही 
ध्यान रदो। धन्य है महंतों की परमोपकारिता स्वयं स्वरूपसे विचलित 
ने होकर जिनके निष्काम योगकोी निमित्त पाकर भव्य जीव 'मिथ्यात्व 
सह्यपापका तिमू लग करदेते हैं और चारित्रका, आश्रयकर बीतराग 
अवस्था प्राप्त कर लेते हैं। उनके. लिये, प्राप्त. से सामात्री जो 'विसर्जित 
हो सकती है निर्षपत करता हूँ ।॥ तन सन वचन तीनों विनाशीक हैं जो 
विनाशीक है वही विसर्जित हो सकती है अतः उस शुद्धात्माके -ध्यानेमें 
ही यह तन लगो सन लंगो वर्चन लगो। धन तो प्रकट: क्षेत्रटः भी: भिन्न 
है।.धनके काल्पनिक अधिकारी अपने धनको घीतरागमार्गके : प्रंचारमें 
ही लगा देते हैं। सेरा से छुंछ सगवंत अरहंतकी आखसधनामें लगो। 
* अग॒वंत्त देवाधिदेव अरहंतोंको भक्तिसे नमस्कार हो। अहो इस गुणगानके 
काक्षमें भी ज्ञानी अविकारी स्वंभावके उन्मुख होरहा जिस ' रागका फल 
यह चेष्टा है उस रागकी उन्मुखता नहीं है उस रागके प्रहि यंह 
विकार साथ है इससे परे अधिकारी मेरा स्वभाव है-स्थान , है.' यह प्रतीति 
चल रही है। निवाणमार्ग और निवोणमार्थके उपदेशकोंकी परमोपकेरि- 
ता ज्ञान कर बहुमाने होना मुमुछुका: अनिवाय कतेव्य है किम्तु ओंग्रास 
उसका सिद्ध प्रभु ही 'होनेकां है। इस प्रकार . अन्तरात्मा-निवोणमोगेका 
निश्वय करके अंपंनी 'सतिकी' निष्प्रकंप व्यवस्था - करके “अन्तमें कुंछभी 
करने योग्य क्रिया कलाप न रहनेसे भगवंत अरहँतको नमस्कार “करेंके 


मल न ५ ३ 
प्रवचनसार प्रवचन गाथा परे ( १०१ ) 


स्पसं विराम पाता है | 


अब आजाय श्री कुकुद महांराज शुद्धात्मलाभके परिपंथी मोहके 
संेभाव ओर भूमिकावोंको कहते 'हैं-यह मोह पयोय पयोय दृष्टिसे 
शुद्धात्माका -परिपंथी है- अवरोधक हे किन्तु द्वव्यदष्टिसे शुद्धात्माका 
परिपंथी कोई भी पयोय नहीं है क्योंकि सर्व द्रव्योंसे प्रथक शुद्ध आत्मद्र॒न्य 
अनादिसे अनन्त सबन्र पयोयोमें व्यापक है -हां मोद्द पंयोय शुद्धात्मांके 
लाभका परिपंथी हे। शुद्ध निर्मल :स्वतन्त्र आत्मद्रव्य सदा प्रकाशमाने 
होते हुए भी मोहपयायंकें सांथ एकमेक किया गया. होनेसे उस पंयोय 
कालमें अंनुपलब्ध - हे ॥ ऐसे शुद्धत्मलांभका परिपंथी जो मोह उंसेके 
स्वभावकी घंतलाते हैं॥ - मा 

प्रश्न-पयोय रत्र्य॑ किसी स्वभावकी परिणति होती है अत 
पयोयका रंवभाव कहना अलुपपन्न हे स्वभावका पयीय तो होता है परन्तु 
पयोयका स्वभाव नहीं होता है तब यहां परयोयका. स्वभाव केसे घटित 
होगा । उत्तर-पयोयके कायकी फल - को' यहां परयोयका स्वभाव 'घताया 
गयां अथवा जिंस पयोयके कालमें जिस फलका, होना. अवश्यंभावी होता. 
है वह फल अथवा उस फंलकी प्रकृति पर्योयका - स्वभाव, कंदलाता , है। 
लोकंमें भी कहते हैं. कि विच्छूका स्वभाव काटना है। कुत्ते का संवभांव भोंकना 
है आदि यहां मोहविभाव आवे तो उसकी प्रकृति क्या है यह समेभना है। 


अब मोहके स्वभावक्ोंः व ./भूमिक्रावोंको कद्दते हैं- भूमिका 
“स्थानविशेषका “नाम्र-' है सोहके अवरुद्ध स्थान्तॉंकी जान कर मोहके 
*स्वभावसे परिचित कराया ,ज़ाता है तथा भोहके अवरुद्ध स्थानोंकी जानकर 
सोहके स्रभावका परिचंय,प्राप्त होता है.। इसंतरद, रवंभांव व: भूमिकावोंमें 
सहकारिता. है :अतः .एक “ही गाथामें :मोहंक्े ।स्वभावः और 
:'आूमिकावॉका विभावन :क्ररते . हैं-र्वंणन करते: हैं। ; मोह, एक ..-विभाव 
:परयोय है अतः यहां-व्रिंभाययति:शेब्दका मेल किया. है श्रथ मोहके-स्व॒रूप 
/ और: भेदोंकी प्रतिपादन: करते, हैं. :... हा 
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दव्वादिएसुमूढो भावों जीवस्स हबदिः मोहोत्ति-। 
खुन्मदि तेणोच्छण्णो पप्पा रागं-व दोस वा ॥८३॥ 

जीवका जो परिणाम द्रव्य गुण पयोयमें झृढ. हे विवेकरहित हे 
बही-तो मोह भाव दे उस मोहभावसे . आच्छादित हुआ यह. वहिरात्मा 
रागभावको व ह पसाचको प्राप्त पाकर छुब्ध होता रहता हैँ । यहीं जीवको 
वेहोशी है | जेसे धत्रेका पान करके जीव असावधान-उन्मत्त रहता .है 
उसे किसी पदाथमें विवेक नहीं रहता सर्वव्यवहार : अविवेकपर्ण रहता हैँ 
इसी प्रकार इस मिथ्यात्वस्सपानसे जोब असावधान-उन्मत्तरहता , हे यह 
सब समोहका नाच है जीवका स्वभाव नहीं -है। तभी .तो ज्ञानी जीव 
भोहियोंपर यथाथ कृपा करते है ग्लानि नहीं, क्योंकि ग्लानिके - योग्य जीच 
द्रव्य नहीं किन्तु सोहसाव ही है। मोहमाव स्वभाव नहीं दे वह .प्रतिक्षण 
उत्पन्नध्बंसी विभाव पयोय है इसकी स्थिति उपंयोगकी अपेक्षा प्रंवाहरूपसे 
अन्तमु हुत है मिथ्यात्वकी लम्बी. स्थितिमें . निरंतर , अंनेक .उपयोग 
भिथ्यात्वको रसते रहते है । अनादि अंविद्यासे उत्पन्न जो परमें .आत्म- 
संस्कार है उससे अविवेकी वने रखते हैं।.यद मोद परिणाम सिश्यात्वके 
उदयको निमित्तंमात्र पाकंर आत्माक्रे श्रद्धा (दशेन) गुणकी परिणतिसे 
होती है और वह मिथ्यात्व पू्रमोहभावकी निमित्त मात्र पाकर 
कोसोणवंगेणाकी प्रकृति परिणंतिसे निवत्त हुआं था यही ऐसी परम्परा 
अंतादिसि चली आई है ऐसे' अनादिपरमन्पराप्रवाहगत  सोहभावको 
नष्ट कंर देनेकी जीवसें प्रतिक्षण शक्ति है । . न 

यह जीव द्रव्य अनादि. मोहकलंककोी -वंसाकर भी स्वभावसे 
विगड़ा नहीं.- है . मोहभावसे .प्थक -निजशुद्धात्मत्वभाव८ परखनेकी.. बुद्धि 
जीवके-ही होती है जिसका-मिथ्यारल दर होनेकी होता है.! ग्रह परिणाम 
भी उस. .पंदवीमें..उत्तम “है' किन्तु.'निर्चिल्कप निम्न शुद्धात्मस्वभांवका 
अलुभंवन न होनेके कारण सम्यग्द्शन नहीं है।..उत्तस होनेका. .प्रयत्न 
अनुत्तम अवस्थामें ही.तो होता है क्योंकि उत्तम :द्ोजांनाःतो. उस प्रयत्नका 
फल है ऐसा प्रयत्न करनेकी जिनके योग्यता:होती. है उनके ही .कद्दी: जाता 
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है कि मिथ्यात्व मंद होगया: है। जिनके मोहभावके सम्बन्धमें किब्नित्‌ 
भी ग्लांनि नहीं होती, जो उसका पोषण करते रहते हैं उनके तीम मिथ्यात्व 
कहा जाता है। सोहभावसे द्रव्य गुण पर्योयके विपयमें यथार्थताकी 
प्रतिपत्ति नहीं रहती । ५" आओ 

पहिले ८० वीं गाथामें बताया था जो अंरहँतको द्रन्य गुण प्योयसे 
जानता है वह आत्माको जानता है उसका मोह क्षयको प्राप्त होता है 
अथोत्‌ वह सम्यग्दप्टि होता है । अरहँत शुद्ध अवस्था है अतः यह निष्कर्ष 
निकला कि शुद्ध आत्मद्रव्यमें शुद्धआत्मद्रव्यके अस्तित्वादि सामान्यगुण 
व ज्ञानादि विशेषगुणों में व शुद्धात्मपरिणतिरूप पयोथोंमें जिसे विवेक है 
वह आत्मक्ष होता हे । अब इस गाथामें यह घताते हैँ क्रि पूर्वोक्त द्रव्य 
गुण पयोयोंमें जिसे तत्त्वकी प्रतिपत्ति नहों हे वह मोहभाव है, जिससे 
यह निप्कप निकला कि शुद्धात्मद्रन्यमें और उसके अस्तित्वादिसामान्यगुण 
व ज्ञानादि विशेषगुणोंमें व शुद्धात्मपरिणतिरूप पयोयोमें जिसे विवेक नहीं 
है बह मिथ्याहप्टिं है । जहां. तत्त्वकी प्तिपत्ति , नहीं होती है वहां, तीन 
प्रकारके अज्ञानोंम से कोई अज्ञान रहता ही हैं १ संशय, २- 'विपरीत 
३ अनध्यवसाय | ऐसा अंधकार . जहां रहता है वदह्द है दर्शनंमोह। 
दर्शनमोहके विपाकमें जीवकी पेरिणति मूठ होना पड़ती. है. तव बह 
शुद्ध द्रव्य गुण पयोयोंको फक़्या जाने अथवा शुद्ध अशुद्धका अन्तर कया 
सममे अथवा प्रतीतिका ' प्रयत्त ही: कदांसे करे ? , : 
५ ह भेयां | दर्तियामें,एक राजा था वह. मंत्रीके साथ हाथीपर- चढ़ा 
ज॑गलमें घृम॒रद्दा थी | वहां 'मदिरा. पिये हुए एक. कोलीने राजसे - कहा... क्नि 
ओवे रजुवा हाथी घेचेगा १. राजाको क्रोध आगया । तब: मंत्री  समभाता 
है कि.है राजन आप इस गरीबपर क्रोर्ध सत करो यह कुछ नहीं, कह रही 
है यह तो और ही कोई कदता है। राज़ाने-कद्दा कि यह स्पष्ट ,ही तो हैः 
कि यही.कदह रहा है तों. मंत्री , ने ; कहा-मह।राज -आंप  चंले .चलिये,। 
शॉजदरंबारमें इसके.मसे वतविंगें । ५-६ घंटे बाद रांजद्रवार लंगा। यहां? 
मंत्रीने उस कोलीको बुलाया: तब (राजाने: पूछा . कि. सांई . मेरा हाथी 
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खरीदो-' तव कोली भयसे-काँपंता हुआ कहता है कि महाराज आप क्या 
रहे हैं इस गरीब को । आप होशमें थोल रहे हैं क्या ? मेरी क्‍या 
 शक्तिं। तब मंत्रीने समझाया कि राजन्‌ यह कोली वहाँ नहीं वोलरहा ; था. 
किन्‍्तुं मंदिराकों नशा बोल रहा था | सो भैया ! यह जीव द्॒व्य- स्वय॑ नहीं 
नाचरहे. हैं किन्तु मोह परिणामही सर्वत्र नाच रहा है.। ऐसे इस मोह 
परिणंमसे दबे हुए वहिरात्मा परद्रव्यको तो मान रहे हैं कि यह में हूँ 
अथवा यह मेरा है और परगुणको मान रहे हैं यद भेरा गुण -है. ओर 
परपयोयको मान रहे हैं कि थद मेरी पर्य/य है। ऐसा मानकर ही रह जाते 
हों आगे कुछ प्रवृत्तियाँ न करते हों ऐसा भी:ःनहीं है किन्तु इस 
सिथ्यांत्व भावके दृढ़तर संस्कारसे परद्रव्यकी ही कल्पनामें रोज रोज अद 


कररहे | क्‍ 

| हरी आत्माकेअतिरिक्त अन्य कुछ नहीं है उसमें यह मेरा है 
येह जबदस्ती करना चोरी है इस चोरीके-परिणामसे ही कर्म न्‍्यायाधीशके 
निमित्तसे ८४ लाख योनियोंमें दंड: भोगना पड़ रहा: है शरीरके' कदम 
रहना पड़ रहा. है.। सब विपदावोंका मूल मोहभाव है परको. अपना “बनाने 
की बुद्धि रूप डकेती है । तथा स्वेशान्तिका मूल मोहसे ' विपरीत यथार्थ 
आत्मतत्त्वकी प्रतीति है ।.इस आत्मंतत्त्वकी अपंलब्धिके बिना यह “जीब 
ख्॒य॑ ज्ञानसुखका भण्डार होते हुए भी अज्ञावशः बाह्य अथसे. ज्ञान व 
सुख चाहता फिरता है...इसी. कारण .महासंक्लेश; सहता है ।.वाहां 
अथेसि.ज्ञान व सुख चाहंना- वाह्य.अंथेकी अपना मानता - दे |-सो यह 
बहिरात्मा इष्ट विषयोंमें राग और, अनिष्ट अर्थोर्में ६ पको :करके क्होभको 
प्राप्त होता रहता है. यें वस्तुयें स्वय॑ं।न इष्ट है न॑ अनिष्ट हैं किन्तु _.हत्यांरीं 
इन्द्रियोंके विषयके वशसे पदाथ्थेमें दो,तरह, का भाव सोहीने बंनां 2 लियो * है 
जों इन्द्रियद्वारसे इष्ट है:उसेः इष्ट: कल्पितं कियाःगया और जो. इन्द्रियंद्मरसे 
अनिष्ट है उसे अनिष्ट :कल्प्रित- किया . गया | जैसे: पुलका/ धांध..एक है 
यदि बह बड़े वेगसे बहते- हुए जलंके/भारकें वरेगसे श्राहतःहो .जोय तो बह 
बांध.दो रूपसे विदीयमसारं . हो - ज्ञाता हैः इसी. तरह.. पदार्थ अद्वौतः-दै 
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जैसा है सो- है, उसमें इप्ट “आस कां-भावरूप हर ते नहीं है ३) 
के वेंगका पदाथेमिं जब घात होता: है अथीत्‌ मोहका अहार + होता ह 
मोहके विपयभृत्त पदार्थ दो त्तरह ओतुभूत होता है कोई-इंप्ट कोई र् 
अथवा यह आत्मा दो प्रकारसे“विदोर दिया गया: १०शगमा 

प्भावरूप । क्‍योंकि पदार्थ तो विदारा. नहीं जाता यह-- आत्मा 
भावरूप होजाता है.! इस तरह घहत संक्लेश -च्लोभको-प्राप्त होता है। 
अतः मोहके स्वंभावकों जानकर भूमिकाबोंकी पदिचान करना चाहिये 
कि मोह मोह, राग, दं पके भेदसे तीनभूमिकावाला है इनमें मोहतो मूंल 
है उससे राग दंपकी पुष्टि है । यह मोह तो दर्शनमोहके विपाकको निंमित्त 
पाकर प्रादुभूत॑ होता है और दइंप-क्रोध, मान, अरति, शोक, सय व 
जुगुप्साके विपाकको निमित्तपाकर प्रादुभूत होता है, तथा हैप राग 
साया; लोभ, हास्य, रति व वेदके विपाककों निमित्तमान्रपाकर प्रादुभू त 
होता है । इनसवके प्रिनाशका उगय भेदविज्ञान है भेदविज्ञान स्वभाव 
विभावकी परखसे होता हे स्वभावकी परख अरहंतको- द्रव्य गुण पयोयसे 
जाननेसे होती है। . -. 


: थहां यह जानना कि जो त्रिभूमिक मोहमें में पढ़े हैं थे दान पूजा 
सत्कारके योग्य नहीं. किन्तु दयाके पात्र है ओर जो त्रिभूंसिक मोहसे उठ 
' गये हैं निज्र शुद्धात्मरुचिरूप सम्यरूशनसे स्वसंवेदनरूप.'सम्यज्ञानसे 
निर्मेल ,निश्वलनिजात्मानअूतिरूप सम्यकचारित्रसे विभूपितं' हैं और 
ज्यवहार-मोक्षमार्गके पथिक हैं वे दान पूजा सत्कारके योग्य हैं तथा जो 
अत्यन्त निर्मल हो गये हैं. ने 'स्वभावसे एकमेक किये जात्ेकी शैलीसे 
निरन्तर उपासनीय अराधनीय हैं। इसतरह जिनके विनाशसे शुद्धावस्था 
होती है उस त्रे मूसिंक मोहका वजन. हुआ | 


“४५ “अंबं-मोहंको- अनिष्ट का कारणपना घता करके ' सोहके 'विनाशको 
अआस्नत्रित करते. दैं-अनिष्ट कार्य आकुलता दे क्योंकि जीव की और कितनी - 
ही अवस्थायें हों चाहे परिस्पंद्‌ हो ज्ञान कम हो: कितनी 'ही घातें हो वहं . 
संव अनिप्ट नहीं हे एक आकुलता दी अनिष्ट है.उसंका कारण भमोहभाव॑ं 


( १८६ ) प्रवचेनंसार अवचन गाया “सं 
ही है। अपने कार्य अपनेसे भिन्न चषेत्रम नहीं दे अन्यद्रव्यमें नहीं हैं. 
परकीयपरिणतिमें नहीं है परकीयगुणोमें नहीं दे .क्योंकि अंत्येक द्रव्य 
“इबंतःसिद्ध अखरढे परिपूर्ण सत्‌ है। अतः ऐसे कार्य मेरे! भुणोकी <ही. 
परिणतियां हैं उनमें जो आकुलतामय हैं वे अनिष्ट हे और ज्ञों अनकुलता 
के उन्मुख हैं वे अभीप्ट हैं उनका कारणपना साधकतमंत्त्वं.निःश्व॑यंतः 


उस कालके भाषमें है।-आकुलताका कारणपना मोहभावमें दे अतः मोहके 
विनाशका. उपदेश करते हैं हा 


+॥ं | 


“» भमोहेण व रांगेणव दोसेशव. परिणदस्स जीवस्स:;#  - 
जायदि विविहो वंधों तम्दा ते संखबह दव्वा' ॥८छ्छा ४ प्र 


._ भोह व राग व इं पसे 'परिशंत हुए जीवके नानाप्रकारकों बंध 
होता है इस कारण वे अथोत्‌ मोह राग' हंस क्षपित कर सर जाना : 
चाहिये ।-आत्मा एकाकी है उसका सुख दुःख उसके उत्तरदायित्त्व पर 'दै। 
मोह रागः#पके समयःजीवकी परिंशति परलदंय पूर्वक होती है परलक्ष्यमें .. 
कर्मवंथ होता ही रहता है। कर्मचंघ ऐकान्त अनिष्ट दै' अहो “जब “मेरा. 
कहीं कुछ नहीं, सुंख: -दुःखंका' भी “कोई संदाई नहीं, तंव संमवि्स - 
विकल्पोसे मेरा क्या भला है ? में तो निज स्वभावमें लीन रहू। स्वेसीविंकी 
विकास स्वाधीन-. हैं.“मंधुर शांतिप्रंद है 'इससे' «विपरीत * /विभावें... 
( मोहराग ह घ ) को स्वभाव पराधीन है-निमित्ताधीन संयोगापीन ष्टि /., 
में है, कट और अशान्तिप्रद है। जो 'द्वंव्यगुण पयौयमें: यर्थाथ स्वेरूपेकीं है 
परतीति नहीं करता है परस्पर किसीका किसीसें सम्पर्क आता? हैं; 


ऐसे ::डउस : विवेकल्लानंसे रहितं “वंहिरात्माके: नानाग्रेकारेंका अवेत 


2, , «४... धृन्‍्कलण्क ३५ 
| ४. (० (पा ६० ४? पका न 
हे द्रर छ् गाज ही बह क न 


शक. जेंसे ' घनमें : इस्ती:-पकड़नेका::यह उपाय; किया: 
लिवाला एक छोटी:खाई खोदता है:उर्स-प्र कांग्रज, विछाकर 2350 िशर 
मं ठीं इस्तिदी घनावा है और एक और फठा!इस्ती शेड 
की ओर दौड़ता-हुआ:चित्र वाला होता है वहां बनेको हंस्तीके सो्,: “राग; 
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- ढ पकी इस प्रकरणमें कैसी परिएंति है इसका. वर्णन करते हैं-श्रथम : तो 
उसे-यथाथता का, ज्ञान नहीं. है ठृशुप्टल कर आहछन्न भ्ूठी - हथिनी. कों 
. सत्य हथिनी सम्नकता है ओर उसके शरीरमें आसक्त हो#ज्ञाता है, यह 
दहाथीके मोहभावकी .परिणति है क्योंकि मोहमें २ बातें होती हैं १.तो 
यथाथता का अन्ञान, रे गृद्धता | हाथीको उस गड्ढे का यथाथ घोध नहीं 

: है ओर यथाथज्ञानके अभावमें परमें आत्महितकी वृद्धि. हो जाने से गृद्धता 
हो .गई:है ,चह मोह है | श्ृद्धता रागका रूप है उसीमें राग है उसकी 
तीघ्रता का वल देने वाला मोह है। जो करेरु कुट्टिनीमें वनहस्ती का शंग्र 
है प्र:स॒ है चह राग परिणति है। तथा दौड़ते हुए दूसरे हस्ती को देखकर 
हससे हं प हुआ कहीं यह पद्दिलि न आजाय यह ह्ंप हुआ इन -तीनों . 
“मोहकी भूमिकाबोंमें चलुने;चाले हस्तीके बंधन हो जाता है अथोत्‌ः. हस्ती 
उस गडढ्ढेएर आकर अवृत्ति'क्रताः है:और गिर जाता है गिरने के वाद वह 

निःशक्त होता हुआ ध्रंधनमें कर लिया जांता है वस्तुतः बंधन तो. उसको 

तब ही से है जब मोह रागका प्रवाह हुआ फिर गड्ढे के वंघनसें आया 
ओर पुनः पकड़ने चालेके आधीन होगय॑ । । या 


इसी प्रकार इस जीवकी भी व्यवस्था है । वहिरात्माकी द्रव्य गुण 
प्रयोयका यथार्थ ज्ञान नहीं है निजद्गव्यको निज, अन्य “सघको पर, निज 
'शक्ति निज, अन्य सबब शक्ति पर, निजपरिण॒ति उसकालसें निजन्यक्ति 
अन्यपरिणति सच पर इसग्रकार .स्वत॑त्रताकी .प्रतीतिके विरुद्ध: पराधीन 
स्वरूप सानना मूढता है। इंसही मूढताकेकारण वंहिरात्माके रागमें तीनता 
।शहती है.वह .परयोयक्रा ही-निंजवस्तु मानता है.। अनित्य क्षरिंक परिणतियों 
- के निजरवसावरूप मानता है| यह वहिरात्माकी सोंहपरिणति हैः। इन्द्रिय 
केःविषयभूत पदार्थों प्र म होता है ओर इसीके 'लिये अनवतण प्रयत्न 
; करता रहता है यह है चहिरात्माका- राग । निजमें सुखका सम्बन्ध: .नहीं 
ऐसे भ्ठे कल्पित मिथ्यारूप सुखाश्रय पदार्थों के सम्बन्ध.में जुड़ता: है। 
“युह उसका राग है; इसमें मोहका प्रव॒त्ञ वुल है । उस माने हुए. सुखविपयों 
में काई वाधां देवे तव उस.बाधक के हूं पी, सम्रककर उससे: .ढ प' .करत॑। 
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है । इस प्रकार तीन भूमिकावोंमें स्थित मोहके वश होकर जीवके नाना 
अकारका वध होता दे । बस्तुत: शुभोपयोय और अशुभोपयोग ही चंधन 
है । शुद्धोप्योग मोक्ष दै | शुद्धोपयोग के वलसे जीव अदेश और कमे 
प्रदेशोंका अत्यन्त वियोग हो जाता द्रव्य मोक्ष है इन दोनों प्रकार से 
मोक्षसे विपरीत लक्षण घाला वह घंध दे! वंध तारक आदि हुःखोंका 
'कारण है। इस आतत्माका स्वभाव स्वयं सुख और झ्ानसे परिपूर्ण है. फिर 
'भी अपनी असावधानीसे अपनी महत्टाको मुलकर दुःखका पात्र ही रहा 
'है। यह बंध ही सब दुःखोंका मूल है । 

इसलिये मोक्ष चाहनेवाले . जीवॉकोी अथौत्‌ संसारके ठुःखोंसे 
'छूटनेकी इच्छा करनेवाले ज्ीवॉकी इन मोह राग, हे पोंको भले प्रकार 
जैसे निम ल हो जांय वैसे कपकर नप्ट करदेने चाहिये। मोहभाव “तो 
अन्तमुहूर्तमें कस कपकर स्थिति अनुभाग घात संक्रमण आदि विधियेंसि 
'मष्ठ किया जाता है तथा राग ह्वं प स्यूल्तया सम्यक्त्म्वकाल तक छंद्मास्थ 
/अवस्थासें नप्ट किया जाता है और सूच्मतया अनिशृत्तिकरण “परिणामों 
द्वारा ! अन्तमु हतमें (कई अन्तम हूत जिसमें गर्भित हैं) संक्रमण स्थिति 
-धात अनुभाग गति आदि विधियोंसे कस कसकर नप्ट कर दिया जाता 
'है। यह -भावरागभावह् पके निमित्तमूत द्रव्यराग द्रव्य हपकी क्षयकी 
अक्रिया है इसीके अनुरूप भावराग व भावद्वेप भी नष्ट कर दिया :जाता 
है | इस प्रकार सत्याभिल्ञाषियों को राग दपका क्षय कर देना चाहिये। 
:रागढ्व प के-क्षयका प्रधान मूल उपाय यह है कि वर्तमानमें उदित विसावों 
'से मिन्नस्वरूपवाले निजचैतन्य स्वमभावकी हृप्टि रखे। यही किया जा 
: सकता है यही करने योग्य है। । 


अब इन मोह रागहढ्न प को पहिचानने के प्रधान “चिंह वतलाते हैं 
: जिनसे सोह राग हंपको पहिचानकर उत्पन्न होते ही नप्टे करे देना 
: चाहिये । सर्व प्रथम तो जो अहित है जिससे मुक्त होता है उसकी पदिवान 
“आवश्यक है उसे पहिंचानकर उत्पन्न होते ही नष्ट कर देना 'चांहिये । मोंद 
, रागढ्व ष॒ उसन्न.दोने के घादु “इनकी परस्पेरामें थें-बने रहते' हैं ' तब: इनंकं 
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स्थान बंत जाता है तथा उत्पन्न द्ोते ही यदि शीत्र नष्ठ कर दिये जांय 
तंब संस्कारके अभ्नावसे ये क्षयको प्राप्त हो जाते हैं । इस कारण आचाये 
श्री कुदकुददेच मोह रागद्े पके क्षयक्रे प्रयोजन के अर्थ इनके चिह्नों को 
बतते हैं-- पे श्ि 
अटट अजधागदणं करुणाभाषों य तिरियमण एसु | 
विसएसु अप्यसंगो मोहस्सेदाशि लिंगाणि ॥८४॥ 


समस्त पदार्थ यद्यपि स्वतंत्र अपने अखंद सप्‌ में स्थित है तव भी 
चिप्रीत अमिप्रायत्रश परतन्त्र दृष्टिसि अयथार्थ अहण करना तथा: 
डपेज्ञायोग्य होनेपर भी तिय्रैन्च मनुष्योंमें दयापरिणाम, आत्मीयपरिणाम, 
अथवा दयाका अभावरूप परिणाम ये सत्र दर्शनं- मोहके चिह्न हैं। तथा 
इष्ट विपयोंमें प्रीतिरूप परिणाम रागभावका चिह-है और अनिष्ट विपयों 
में अप्रीतिरुप"सरिणाम (दंपभावक्रा चिह्ृ है.! दर्शनमोहके उदयसे 

. मिथ्यात्वभाव है जिससे वस्तुके स्वरूपसे विरुद्ध, रघरूपका अहरण ,हीता है-। 
चसतु अत्ादि अनंत स्वतंत्र अखंड है किन्तु मिथ्या दृष्टि अनादि त सममकेर 
 >जैग्रदष्टि ही सर्वस्व रखने से स्वेथा ; सादि प्रतीत होता है, अनंत की 
“आता जकी जगह सानन्‍्त-प्रतीत होता है.। स्वतंत्र के .स्थान में संयोगाधीन 
दृष्टि े। परत॑त्न देशाता है । अखंडके स्थानमें खंड प्रयोय मात्र देखता ,है। 

' यह रर्थक्रे विषयमें अयथाशप्रहण मिथ्यात्व के उदयमें. होता . है. अतः 
ऐसी बुद्धि होना दशेनमोहका, लिंग है।,इसीतरह जिनमें ममत्व .दै ऐसे 

“ तियेच मनुष्योमें प्रीति करुणा का विशेष हो यह भी दर्शनमोह ' का चिंह 
, है। जगत के समस्त जीवपर होनेसे उपेक्षाके योग्य है किन्तु मोही जीवके 
, जिनमें मसत्व॒ रहता है उनमें विशेष प्रीति पेद्ा होती है तथा उनके कष्ट 
: आदि आनिपर तीत्र अनुकम्पा का भात्र उत्पन्न होता है यह :सव -दर्शन 
; मोहिका चिह्न है। मिथ्यात््रके उंदयमें अत्यन्तभाववाले पर चेतन .अचेवन्त 
: प्रेदा्थो्में आत्मीयताकी कल्पना होने:पर उन पदार्थोंकी क्षति सें महोन्‌ 
+ संक्लेश-अलुकंम्पंतः करता ,है यह 'दर्शनसोहका 'चिह है क्योंकि: इस 
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'ांतावरंण का-मूल दृष्टिकी भूल है| इंस मोहके अथवा मोहके संस्‍्कारके 
'बेगसे पदाथेकि संवंधमें ने प्रकार-की धारणा धारा हो ज्ञाती हैं? तो जी 
*प्रिपयं रुचणये उनमें प्रीति पेदा होती है और दूसरे जो अरुचिंत्र हुए उनमें 
ह्वप पेदा हो जाता है | ु । 

: यहां करुणाभाव शब्द दिया दे जिसकी संधि तोड़ने पर करुणा- 
अभाव अथोत्‌ तियंच मनुष्योपर करुणा का अभाव होता यह अर्थ 
निकलता है यह दर्शन मोहका चिह है। इस मोही ज्ीचके करुणा करने 

प्र था करुणा-के विपरीत होने पर उस परिशामरूप पयोयंसे मिन्न धर 
ज्ञानमात्र:तिज आत्मतत्त्वका श्रद्धान नहीं है इंसी कारण दर्शन मोहका 
चिह्न है । विषयोंके अंग अंथीत्‌ प्रकर्परुपसे सहमें भी यही वात है इष्ठ 
-विपयों का रुचजाना-राग है और अनिष्ट विपयोकी अरुचि. द्वप है 
तथापि उस कालमें उस पयोथ स्वरूपसे प्रथक्‌ स्वभावमय निज्र आंत्मशक्ति 
' का अद्धान न दोने.से पयोय इप्टि हो जाती है वहां चहराग द्वोष चारित्र 
- मोह . है. .पुनरपि दर्शनमोहका चिह हो जाता. है। दर्शनमोहकी शल्य 
'विकट शल्य है.इस शल्यमें ,ब्रत के भाव नहीं ठहर 'संकते.] ब्रत आदि 
पालन करते. हुए भी कोई अतिचार हो जावे तो उस -साधारण- अतिचार 
भाव के अप्रक़ट घने रहने की शल्यमें अन्य प्रवृत्तियोँ .लोकेविरुद्ध कर देनी 
पढ़ेती है तथा.चिंत.में संक्लेश रहता है यहां यह इप्टि मोहं'है कि हमारी | 
इतनी बड़ी अतिष्ठा है इसमें यह न जाने लोकॉंकी इृप्टिमें कितना बड़ा 
रूप धारण कर लेबे और भ्रतिष्ठा समाप्त हो जावे । . पल 
_ यहां परयोयकों भू व आत्मा बना देने-की दृष्टि मोह. है।. संसार 
-ड'जका भूल केवल भ्रम. है दृष्टि सोह-है। दृष्टि मोहके संस्कार: वैंश 
“डष्दि मोहके रहते. हुए था न. रहते हुए जो वृत्तियां रह-जाती हैं वे राग 
“और ढूं'घ हैं। हां इतनो अन्तर अवश्य है कि दष्टि मोहके. क्षय हो जाने 
पर. राग इं प :जल्दी ही. समृूल नष्ठ हो जाते. हैं.।; यंहाँ इन चिह्ों.:से 
: पहिचान करने का अयोजन इन सबको दर करना मात्र है-। मोह राग शक््ष 
: 'की.मिटा*देना इसकी पहिचान कं! प्रयोजन है। शरीर में हू. सत्री.पुत्रादिक 
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मेरे हैं, घन वेभव मेरा है, में अन्य को सुखी दुःखी कर सकता हूं, 
रागसे वीतरागता हो. जावेगी आदि दृष्टियाँ हंष्टि मोहके चिह् हैं। आत्म 
समाघान का चिन्तन रहते हुए भी कर्मोेके विपाककी प्र रणासे इंष्टे अनिष्टः 
परिणाम होता मिथ्यात्व रहित 'राग दंप है. और आत्मसाव के 'बिना 
इन्हीं परिणामों रूप आत्मवृद्धि का वना रहना मिथ्यात्व-सहितं राग दोष 
है। इन्हें पहिचान पद्दिचान करके नप्ट करो | जेसे-लोकमें कहते हैं कि शत्रु 
का एक व्यक्ति बना रहना भी खतरा हैं अतः शत्र को -पहिचान  पदिचान 
कर मारो इसी प्रकार यहां परमाथ प्रकरणमें भी कहते है. कि आत्माके 
शत्र, स्वरूप मोहराग दंप भावोंकोी पदिचान पहिचान करके मारो। इस 
स्‍्तरदद पृ्वे गाथा में कहे हुए त्रिभूमिक मोह को स्थूलव्यव॒द्दार की मंबवृत्तियों 
से पहिचान कराकर आचाय महाराज इस त्रिभू[मंक मोहके' विनाशका 
उपदेश-देते हें अथोत ब्रिनाश का - विनाश अथवा" अविनाश रहने का 
उपदेश देते दे ' 
इन रांग 6 प मोहके परिज्षानकें अनंतर ही इनके विनाशका उपाय 
' बनता है । बह ड्रपाय राग ये मीहसे प्रथक क्षातां द्रष्टा रूप निज' आत्मा 
की भावना है उस उपयोगसे परिणत होतो;:है। इंस प्रकार द्वेन्य गुर 
* पयोयंकी शेली से अंरहंत प्रभके ज्ञानको मोदच्यका उपाय बताकर 'अंब 
* भोक्षक्षयका उपायान्तर घताते हैं-उपायान्तर को आलोचिन करते -हैं_ यहां 
आलोचना से प्रयोजन अपने आपमें उतरी हुई बात को प्रकेट कंरनेसे दै-। 
बह मोह क्षपणका उपायान्तर यह है-.' 


जिशणसन्थादों अटटे पश्चकखादीहिं बुञभदों खियमता । 
खीयदि मोहोवचयो तम्हा  सत्य॑ समधिदव्य॑ ८६॥ 


जिनेन्द्र देव द्वारां प्ररुपित शास्त्रोंसे पदार्थोंकों प्रत्यक्षादि ,प्रमाणोसे 
“जानने वाले जीवके विपरीत अभिग्राय को करने वाले मोहका :क्ंय होजांता 
५ है अतः शास्त्रोंका- भले मकार अध्ययन करंना'चाहिये। 'इस अवसर में 
» पहिले मोहच्तयका उपाय द्रव्य गुण पयोय से अरहँत ' की, जानना “बताया 


( ११४ ) प्रबचनसार प्रवचन गाथों ८६ 


था यहां अब यह दूसरा उंपाये. शास्त्र अध्ययन बताया जा रहा है । अथवा 
यह समभना चाहिये कि पूर्व उपाय इस उपाय की अपेक्ता करता है क्योंकि 
'सघसे पहिले कुछ ज्ञान करना आवश्यक है उसका साधन जिन शास्त्र है। 
'जिनशास्त्रका अध्ययन करने वाला भव्य उसको चाच्यमूत अथोंको जानकर 
'उसमें भी आत्मतत्त्वकी जानकर चह भी द्रंव्य गुण से जैसे शुद्ध है बेसे 
'पयोय से भी शुद्ध हो उसे जानकर अपने ज्ञानोपयोग 'की निमंलता द्वारा 
मोहका विनाश कर लेता है| क्योंकि जो जीव पहिले पहिले ही ज्ञानमार्ग 
में कदम रखने को होता है उसको जिनशास्त्र का आलंघन ही अलंबन बन 
जाता है। वे जिनशास्त्रे सवेज्ञके-मूलसे प्रवाहित हुए हैं. अत्तःः प्रमाणभूत 
'हैं यथाथ हैं इसका परीक्षण इस दीवालसे हो जाता है कि जिन सिद्धान्त 
में कहीं भी चाधा नहीं आती है जो वैज्ञानिक विषय है बह विज्ञानसे सही 
'उतरता है जो स्वसंवेदनका विषय है स्वसंवेदनसे यथार्थ' उतरता, है। ऐसे 
अवाधित प्रमाणभूत आगम को प्रमाण मानकर भव्यजीव -निजक्रीढ 
: करते हैं परल्क्ष्यं छोड़कर निजदेष्टिसे विहार करते हैं उनके उस जिनशास्त्रा 
'भ्यास के संस्कारसे स्वसंचेदून शक्तिरूप संपदा भ्रकट होती है जिसके बलसे 
शुद्धात्मसंवेदन में सफल दोता है । ल्‍ हम 
_जीवकी संपदा स्वसंवेदन शक्तिकी व्यक्ति दी है । जो अ्रंकट - मित्र 
“है अत्यन्ताभाववाले हैं वह संपदा तो क्या परलक्ष्यका विषयभूत होनेसे। 
'आकुलतारूप' विपदा का निमित्त होनेसे विपदा - ही है। मोंहके- बेगम क्‍ 
विपदा भी संपदा आसकती है और यथार्थ संपदाकी खबर"भी नहीं रहती । 
जिन जीवोंके स्वंसंवेदनरूप संपदा का विकास होता है. उनके :भ्त्यक्ष ,बव 
अजुभवादि . द्वारा पदा्थके याथातथ्यका विज्ञान हो जाता.है ।,यहां जिस 
पर पदा्थंका विज्ञान हुआ वह कहीं आनंददायक नहीं किन्तु जिस अमिन्न 
: ज्ञान शक्तिके विकाससे'ज्ञप्ति हुई बह - विकास आनंद :-देनेवाला दै। 
“सोक्षमार्ग सहदय विवेकी जनोंको ही.- रुचता -' है ।'. विहलनोंके चित्तंको 
“आनंद देने वाला ज्ञानमार्ग है ऐसे इस अमाण समूंहसें भव्यजीव ' समस्त 
: पदार्थ समूह्‌ को: जानतें' हैं और ऐसे.ज्ञानीके हीः अतत्त्व-विपरीत अभिग्रोय 
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के पोपक़ सोदमावक्ा क्षय होता हे। इंससे यह. प्रकट सिद्ध है। कि 
मुमुनंकों शान्वशिलापीकों सब प्रदम आगम की उपासना करना चाहिये । 
शारत्राध्ययन के घिता एकः दस द्रब्य गंश परयावकों अथवा शरद्भद्रव्यको 
केसे कानेगा । शास्त्राध्यवन करने बाले के कर्मोफी विशेष निजेरा होती , है' 
शुद्धोपयोग की पंच मोटके विदाश का बधार्थ उपाय है। अरहंतदेवफी 
भक्तिक समय भी जो बीनरागता की पथ है वह नो, निर्जरा का.उपाय दे 
किन्तु जो परलद्य अथवा भक्तिहप शुतराग ५ घह परुण्यकर्म सर्द 

धका निसित्त ह 

यहाँ प्रश्न दाता हे कि पढिला उपाय तो शास्त्राध्यपन घताया जो 

मात्र ज्प्तिकी विशेषना दोने से निजराकां कारण ८ उसके पश्चात दूसरा 
उपाय उत्यन्न होता ह जो अरदंतकोी द्रत्य गुर पयायसे जानना ही सह्दी 
परलच्य ऋश्ववा भक्ति रूप होता हैँ ऐसा विपम नव्बर केसा ? इसका 
समाधान. यह है कि फमनिजेरा की. बात तो साधक की थोग्यतापर 
निभर ६-फहो शास्त्र र्वाध्याय करता हों व उदध्य विपरीत रखता हो 
बाद आदिक अ्रयोजन हो तव निअरा-क्या उल्टा पाप का कारण हो जाय 
ओर अहऊड्धक्तिमें गुणॉपर ही दृष्टि होनेसे हैं पटण्टि, विषय, कपाय आंदि 
अनेक अशुभोषयोग दर दो ज्ञाते दे वहां कर्मनिजेरा हों जाय। चहघा 
सास्त्रस्याश्याव इंप्ट अनिप्द चद्धिसे रहित होकर हो तो वह कमनिजरा 
का विशेष कारण द परन्तु पहिले ही पद्िलि जो मोक्षमागर्मं कदम रखना 

चाहता ५ उसे शास्त्रत्तान तो कुछ चाहिये दी अतः द्रव्य गुण पयोयसे 
अरहंतकों जानने रुप माँद क्षपणके उपाय से - प्रथम उपाय , भले प्रकार 
शास्त्रका अध्ययन-शब्दमह्ा का उपासन दे। भावज्ञान पूरेंक शढविश्वासः 
अध्ययन अवश्य मोह च्यको कर देता दे । ' 

जब यह भव्य जीव सर्वज्ञ वीतराग द्वारा भ्रणीत शास्त्रों के अध्ययन 

से यह जानता * कि में रूप रस गंध. स्पर्श से रहित चेतन्यमय- एकः 
अकेला अप॒िनाशी आत्मा मात्तस अत्यक्षमुखसे हूं तदनंतर इसही भावत्रना 
के विशेष अभ्यास के घलसे निर्विकत्पप्रत्यक्ष घलसे इसही आत्मा.का 
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संवेदन करता है पुत्ः जो शुद्ध निरंजन हो गये हैं ऐसे अरहंत भगवान को 
द्रव्यत्व, गुण॒त्व पयोयत्वसे जानकर अपनी . समानता पहिचानते £ थे 
भव्यजीव अवश्य मोहके चायको करते है। मोहचज्षयसे आत्मविशुद्धि 
उत्तरोत्तर बढ़कर अंत अंतिम पाक पर उतरे हुए सुबर्णुकी . भांति निर्मल 
हो जाते हैं। आत्मनिर्मलता ही सर्वोत्कृष्ट वेभव हे। इस. प्रकार 
सम्यग्द्शन॒ सम्यग्ञान सम्यकचारित्रमय मोक्षमागके प्रवेशके अथ 
मोक्षार्थको आगमका अभ्यास करना चाहिये ।' आगमाभ्यास अध्यात्म 
विकासके अर्थ हैं प्रत्येकज्ञानके साथ आत्महितका विवेक वना रहे ये तो 
आगमाभ्यासीको आगमाभ्यास अयोजनवान है । * 


तीन लोक की रचना सुनकर भव्यजीव- सोचता है कि श्रहों 
ख्रात्मोपलव्धिके विना ऐसे विविध स्थानोंमें जन्मे मरणके क्लेश सहे | 
जीवोंकी अवगाहनाका प्ररूपण सुनकर सोचता है-कि स्वांत्मस्थितिके विनो- 
संब- दुःखोंके कारण रूप शरीरपिंशांचकी इस इस प्रकार लिये लिये ' रहना. 
पंड्ता कमेस्थिति अनुभाग प्रकृति आदि वर्णनोंसे बह परकी ओर न फ्कु्क 
कंर आत्माकी ओर म्ुुकता है कि अहो स्वच्छ ज्ञाठृत्वमात्र निज स्वभावमें 
स्थेय न होनेसें निमित्तनैमित्तकभावके' फल स्वरूप कार्मेण वर्गणावोमें 
इंस प्रकार स्थिति अनुभाग आदि हो जाते हैं जो आत्माके एकज्षेत्रावगांह 
में. वंद्ध. रहते हैं। शुद्ध परमात्माका वंणेन सुनकर भव्यजीव यह निग्धय' 
फेंरता है कि अहो ऐसाही. मेरा-स्वरूप है विपरीत भांवकें समयभी स्वभाव 
तो ऐसा ही स्वच्छ ज्ञाता मात्र है वह कपाय परिणामोंसे मात्र तिरस्कृत 
हैं।आगंमज्ञान हारा समस्त पर्दार्थोकी भव्य जेसी जिनकी सत्ता है: उसी 
प्रंकार जानता 'रहता है किसी अथथका किसी अथके साथ एकता: - नहीं 
सममता । उसे दृढ धारण है कि समस्त जातीय पदार्थ एक क्षेन्नेमें रहकर 
सी.त्े सब अपनी, अपनी व्यक्तिय़ोंमें सत्त्वः -रखते- .हैं.: अन्य” व्यक्तियोंमें 
नहीं । इस प्रकार वस्तुस्वातंन्त्य, निज़ांभिमुखता;' .पंरोपेक्षा . आदि “से 


भावोंक्ो दध्भुता.पोषनेवालां यह आगमाभ्यास ,भव्यजीवोंको निययसे करना 
चाहिये.]:.. * * ह 
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यह मोहक्षयका उपायान्तर श्री कुदकुद आचाये महाराज ने 
भ्रदशित किया । अब जिस आगमाभ्यासके लिये श्री कुंदकुदाचाय 
मदाराजका आदेश हुआ है उस जिनेन्द्रअणीत शब्द्नहा भ्रथोत्‌ आगममें 
पदार्थों की केसी व्यवस्था है इस घात का वितर्कण करते हैं- 


दव्वाणि गुणा तेसिं पज्ञाया श्रट्टटणणया भरणिया । 
तेसु गुणपज्जयाण अप्पा दव्वत्ति उचदेसों ॥-७॥ 


इस गाथा की उत्थानिकामें, पूछा गया था कि भगवत आगम में 
आअर्थों की कैसी व्यवस्था है उन अर्थोंके विपयमें उत्तर देते हए कहते हैँ कि 
यहां अथ शब्द से द्रव्य गुण पयोय तीनोंका ग्रहण हो जाता है क्योंकि 
इन तीनों की अर्थ” संज्ञा है। इन तीनों में से द्रव्य क्या चीज है ?. सो 
कहते हैं कि गुण और पयोयोका जो आत्मा है अथोत सर्वेस्व है या 
स्वभाव दे वह द्रव्य है। यद्यपि वहाँ.द्रव्य गुण प्यीय ये अभिधेय अपनों 
अपना जुदा स्वलक्षण रखते हैं तथापि जेसे इनकी सत्ता प्रथक प्रथक नहीं 
है बसे ही इनका अमिवान भी एक अर्थ” है। जेसे उस सतको भिन्न 
इष्टियोंसि देखने पर द्रव्य गुण पयोयके रूपमें प्रतीत होता दे चेसे ही अथे 
शब्दका व्युपत्तिमेद करने पर किसी अथंसे द्रव्यका किसी अथसे गुणका 
किसी अर्थसे पयोयका वोध होता है । अब इस दी चात को स्पष्ट करते 
हैं। अर्थ शब्द जद्ोत्यादिगणीय ऋ धाठुसे निस्पन्न हुआ है जिसका अथे 
प्राप्त करना व आश्रय परना हे इस धातुके कठ वाच्यमें लट॒लकारके 
अन्य पुरुषमें ऐसे रूप होते हैं इयर्ति इयूतः इय्ति । तथा कम वाच्यमें 
रूप ४ हैँ अर्यते अर्यते अयते। ऐसे रूपोंको बताकर इनका उपयोग 
करते है । 

” थानि गुणपयोयान इयूति अथवा यानि गुणपयोयेः' अयेन्ते तानि 
द्रब्याणीति अर्थ: | जो गुण पयोयोंको प्राप्त हों आश्रित करें, सो अर्थ हैं 
अथवा जो गुण पयोयों द्वारा प्राप्त किये जाँच आश्रय किये जावें सो. अथ 
हैं। इस अथ्‌ में द्रव्य लक्षिंत किये गये हैं। गुण परयोयोकी पहुँचने बाला 
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द्रंब्य ही तो है| यहां इस प्रकरेणर्स यह घात जाइना चादिये कि द्रव्य एक 
अखंड पूर्ण सत्त होता है और वह प्रति समय.चतना करता ..है , जा प्रति 
'समयकी वर्तना दे वह.पर्यीय है चीन और चीज'- की हालत चें हालत 
प्रतिनियत ही होती. हैं' अनियत/नहीं एक दूसरे द्रव्यमें संकर दोष नहीं 
लाते । (इसका कारण द्रव्यका स्वयंक्रा स्वभाव है संवमावको ही गुख कहते 
हैं । हालतें-पयोयें जितने प्रकोरसे होते हैं उतनी ही शक्ति या-स्॒भाव होते 
हैं इस तरह द्रव्य गुण पर्यायोसे मिंन्न नहीं है । त॑व गुण पयायोसे जुद्दा 
द्वव्य कया होगा इस लिये जो-एकात्मक भ्रच गुणपयोयों का स्भात्रवान ६ 
बह द्रव्य है इसका फलिताथ यह हुआ जो गुणपयायों को प्त्त हा वह द्रव्य 
है.अथवा गुण अन्य क्या हैं. ? एक अखण्डसत्‌ में अखण्डेसत्‌ को परखने 
के लिये सानित शक्तियों | तथा पयोय क्‍या हैं. ? उनकी वतमान अवस्था । 
ब्रह अंखण्ड एक सत्‌ गुण पयोगों दारा जाना जाता: है आश्रित है भाप्त 
है अतः उक्त व्युपपत्तिके अनुसार अर्थ नाम द्वव्यका है । 


अच आगे गुण कैसे अथे नाम संज्ञित है इसे कहते है-ये द्र॒व्यारि 
आश्रयत्वेन इयूति अथवां ये आश्रयमृत: द्रव्य: अयन्ते इंति अथोः गुणाः | 
जो द्रव्यों को आश्रय रुपसे प्राप्त करते हैं अथवा आश्रयंभूत द्व॒व्योंके छारा 
जो आश्रयरूप होते हैं प्राप्त होते हैं वे अर्थ है इस अर्थमें अर्थ अभिघानसे 
गुण अभिषेय हुआ | गुण द्रव्य के आश्रय है क्योंकि अखंण्ंड एक सत्‌ में 
स्वभाव परखा गया है। * कह पक 
'.. अब पयोयेके'सम्बन्ध्में अर्थसंज्ञापर विचार करते हैं ये द्रव्याणि 
क्रमपरिणामेन इयूति, अथवा ये द्रव्येः क्रमपरिणामेन- अयतेते अथो 
पयीया इति यावत्‌ | जो द्वन्योंकी क्रम परिणमनसे आश्रय करें वे .अथ हैं 
अथवा जो द्र॒व्योंके हारा क्रम परिणमनसे प्राप्त किये जावें वे अर्थ हैं. इस 
व्युपत्तिसें अथे अभिधानसे पयोय अधिघेय .'ग्रह्दीतः * किया द्र॒न्योर्म 
परिणमंन निरंतर होते हैं और प्रत्येक परिणमन एक-संमय- रहतें: 'है 
समयमें अन्य पेरिणमन होता है पूर्ण परिणमन्र द्रव्यमें-विलीन: छों *जाता 
हैं। इस तरंह क्रम. पंरिणमंनोंसें पयोयों ने: -द्रंब्यको' आश्रय कियें- 


प्रवचनसार प्रवचन गाथा ८७ ( ११७ ) 


प्योय भी अथ है । 

लैसे-सुबर्ण पीतत्व आदि गुणोंको ओर कुण्डल आदि पयोग्रोंको 
प्राप्त होता है अ्रथवा पीतत्व आदि गुणोंके द्वारा च कुण्डलांदि पयोगोके 
द्वारा द्रव्य आश्रयभूत किया जाता हे इसी तरह द्रव्य गुणों व पयोयोको 
प्राप्त होता है 4 गुण पयोयोंके द्वारा द्रव्य आश्रयभूत किया जाता है । इंस 
हप्टान्त में सबण द्रब्यकी जगह सममता । तथा जैसे पीतत्वादिक गुण 
सुबर्णको आश्रय रुपसे प्राप्त करते हैं अथवा सुबर्णके हरा गुण आओशिय 
माण हैं वसे ही गुण द्रव्यको आश्रयरूपसे प्राप्त होते हैं अथवा द्रव्यके 
द्वारा गुण आश्रियमाण हैं। इस दृष्टान्तमें पीतत्वादिक गुणके स्थान पर 
हैं। तथा जेंसे कुण्हलादिक पयोय सुबर्णको क्रम परिणमनसे आश्रय करते 
हैं व सुबर्णके द्वारा कुण्लादिक पयोय ऋमसें आश्रियमाण हैं बसे ही 
पयोयें द्रव्यकी क्रम परिणमनसे आश्रय कंरते हैं तथा द्वव्यके द्वारा पयोर्थे 
क्रमसे आश्रियमाण है। यहां कुण्डादिक पर्योयोंको पयोयके स्थान' पर 
सममंना । थहां. यह विचारिये कि कयां पीतत्वादिक गुण व छुण्डलादिक 
पयोथ संबर्णंसे भिन्न हैं ? नहीं, तो पीतत्वादिक गुण व कुण्डलादिक पर्यायों 
का आत्मा ही तो सुबर्ण हुआ यहां आत्मा का तात्ययं सबसस्‍्वसे है| इसी 
तरह विचार करें कि गुण और पयोगोंसे प्थक्‌ कोई द्रव्य है अथवा द्ंव्यसें 
प्रथक कोई गुण व पयोयथें हैं ? नहीं तब गुण और पयोगोंका शआरत्मां ही 
द्रव्य कहलाया । द्रव्य गुण पयोयोंका निज अर्थे इस प्रकार है-१-अद्र चन्‌ 
द्र बन्ति द्रोप्यन्ति पयोयानिति द्रव्यारिष। जिसके पयोयों को ग्राप्त किया. व 
जो कर रहे हें व करते रहेँगे वे द्रव्य हैं । अमेदरुपसे वस्तु द्रव्य है भेद्रूप 
सें अनेकगुण है 
. गुणयते द्रंग्याणि एमिस्ते गुणाः जिनके द्वारा द्रव्य भेद रूप घने बे 
शुण हैं ।  द्रृन्यमेंकमनेकात्मकमः!! का भी भाव यही है द्रव्य' अभेदरूपसे 
एक स्वरूप है व॑ भेद दृष्टि से नांनारूप है| इंसीं तेंरह पयोयों ' को देखो- 
परि अंयंते इति पयोयाः जो स्वभावके ऊपर आंते हैं वे पंयोयें हैं अथोत्‌ 
जो स्वभावके परिणमर्न हैं घंतमांन अवस्थारुंप हैं च्ुणिक हैं वे पंयोयें हैं। 
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ये पयीयें भी द्रव्यकी दालते हैं अतः द्रव्य, गुण, पर्याय ये भिन्न मिन्नि कोई 
सत्‌ नहीं है सो द्रव्यसे प्रथक्‌ इनकी सनन्‍्तान होनेसे गुण पंयायोका 
स्वभावरूप द्रव्य है । अब इस ही द्रव्य, गुण, पंययके विचरणको शुद्ध 
निश्चयनयसे आत्मतत्तमें घटित करते हैं-जो अनन्तश्ानसुख आदि गुणा 
की अमृतंत्व अतीन्द्रियत्य सिद्धत्व आदि पयोयोकों कक द्दै आ्त 
होता है चह अर्थ है यड तो द्वव्यकों संक्रेत करने बाला अर्थ 'है। यहां 
यद्यपि अन॑त ज्ञान अन॑तसुख पर्य.य है फिर भी शुद्धनिश्वयनयकी इृप्टिसे 
गुणोंको भी शुद्ध पयोयके अभिरख रखकर देखा है। ओर इसी कारण 
व्यज्षन पयोयसे अधिक सम्बन्ध रखने वाले भावोंकों पर्योयके स्थान पर 
प्रयोग किया है। यहां शुद्ध आ्मद्र॒व्यको द्रव्यके स्थान पर कह्दा है।, अब 
गुणोंका चर्णन करते हैं-जो आधारभूत शुद्ध आत्मद्रव्यको प्राप्त करें आश्रय 
करें वे गुण हैं जेसे निर्मेलज्ञान आंदिक । इसी अकार परयोयोंका स्व॒रूप है 
अन्तर मात्र इतना है कि यहां क्रम परिशमन की मुख्यता रखकर सूद्रम 
टष्टिसे क्षणिक परिणभनों को देखना है वह है सभी शुणोके सिद्धत्व 
प्योय । यहां द्रव्य गुण पयोयकी परीक्षा करिये-द्वव्य 'अनादि अन॑त 
अहेतुक है इसी कारण द्रव्य स्वतन्त्र है द्रव्यको ही .भेदद॒प्टि से देखने पर 

गुण सिद्ध होते दें वे गुण सी द्रव्यके स्वमावकोी रखते हैं वे भी अनादि 

अनंत अद्ेतुक हैं अतः गुण भी स्व॒तन्त्र है। इसी तरह वर्तमान सात्र 
पंयीयको देखो तो वह सादि सान्‍्त होकर भी निश्चयसे अहेतुक है क्योंकि 
विशिष्ट पयोय का कारण द्रव्य कहो तो द्वव्य तो अनादि अनं॑त: एक 

स्वरूप है तब कारणसहशं कार्य”! इस नियम से पयोय भी अनादिं 

अनंत एक स्वरूप हो जायंगी | यदिं पेंयीय का कारण गुणकी कहो तो गुण 

भी अनादि अन॑त अहेतुक है सो यहां भी ग्रही आपत्ति आवेगी। यदि 
पूर पयोयकी कारण कही तो वह तो विलीन होती है तब उत्पाद, कहलाता 

है अभाव भावका कारण केसे ? यह एक सूह्म. ऋजुसून्ननय को दृष्टि है। 
वस्तुव्येवस्थामें तो पूरो पयोय संयुक्त द्रव्य बतेमान पयोयका कारण कहा 

है। इस तरह द्रव्य गुण पयोयोकी व्यवस्था जेनेन्द्र शब्द नहा में है। यह 
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जनेन्द्र भागवत परमागम पूणंपरविरोध रहित आप्तप्रणीत, प्रवलयुक्तिपूर्ण 
स्व जगत का हितकारी है | इस परमागम का अभ्यास सोहक्षुय का उपाय 
है। वस्तु स्वतंत्र हे परस्पर प्थक है। पत्येक वस्तु अपनी परिणरतसे ही 
परिणमता है, पर की परिणतिसे नहीं आदि सिद्धान्तों का मनन जिस 
चित्त में है इस चित्त में मोह नहीं ठहरता । अज्ञानभाव हटते ही मिथ्यात्व॑ 
हट जाता है अथवा मिथ्यात्व हटते ही अज्ञान हट जाता है' दोनों बल 
एक साथ चल रहे हैं । 


इस प्रकार शिष्यके पहिले इस प्रश्न पर की. मोह के जीतने का 
क्या उपाय है ? दो उपाय बताये | यहाँ शिष्य कप्रजोर या अज्ञानी नदी 
हे-। ऐसे प्रश्न.करने की उत्क्ृष्ठा भ्रवल और ज्ञानी के ही होती है चह इंस 
ही उत्तर को सनमें हृढ़ चनाने के अथ आशंका रुपमें प्रकट करता है। उन 
उपायों का चणुन करके अब आचाये पुरुषाथंका व्यायार कराने की 
भावनासे कहते हैं- कि इंस प्रकार मोहक्षय के उपायभूत जिनेन्द्र देवके 
उपदेशका लाभ होने पर, भी पुरुपाथ करना अथरक्रियाकारी है अशथोत्‌ 
जिनेद्धदेवके उपदेशकी निमित्त करके आत्माका ज्ञान पाकरके भी जेसा 
आत्मस्वभाव जाना है वसा ही स्थेये प्राप्त करने का पुरुपाथ करे तथ ज्ञाता 
द्वंब्टा रहने रूप प्रयोजनकी सिद्धि है इसलिये - आचाये भहारांज पुरुषार्थ 
करनेका व्यापार कराते हैं उद्यम करनेका उपदेश, उपाय ' घताते हैं- 


जो मोहरागदोसे खिहणदिं उचलद्ध जोण्हमुवदेसं । 
तो सव्वदुक्खमोक्ख पावदि अचिरेश कालेण ॥८८ो। 


'' ' जो जिनेन्द्रमणीत उपदेश को पाकर, भी अथोत्‌ जिनेन्‍्द्रोपदेशंको 
निमित्त करके निज धर व ज्ञायकस्वभावके लक्ष्यसे स्वानुभवको प्राप्त कंरके 
भी यदि मोह राग है प को नष्ट' कंरंता है. वह . यथाशीघ्र .कोलसे सच 
दुःखोंके मोच्षको प्राप्त करता है यहां आचाये महाराज, अपनी - भी घात 
दरशाते जा रहे हैं और शिष्य भी. अपनी घात सुनकर प्रमोद्से' ध्यानी . घंन 

"रहा है ।' जो स्वानुभवसे प्राप्त किया उसके कहने में ऐसी दृढंता 'होती 'है। 
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रागृह प मोहक्े विनाश करने पर फिर कुछ भी विलम्ब नहीं रहता इसलिए 
अचिरेण कालेन शब्दको कहकर आचाये मदाराज मानो दस्तगत मोक्तके 
विपयमें चात कर रहे हैं। मोक्ष छूटने को कहते हैं। आत्मद्रव्यमें अन्य 
दृव्यका न मेल है न त्याग है। आत्मद्रव्यमें आत्मद्रच्यकी पर्यीयका मेल 
है और उसका ही त्याग है। अन्यद्रत्यतों इस मेल व त्यागमें निमित्तमान्र 
'है। मोह राग द्वेप प्यीयके मेलको संसार कहते हैं और मोह राग द्वेप 
पंयोयके विज्ञीन होने को मोक्ष कहते हैँ । यद्यपि स्वृलपने सोद्द के विनाश 
होनेपर मोक्ष हीगया तथापि सब्र दु:खके कारण व रूप व फलोंके सर्वथा 
अभाव होनेकी बिवक्षा यहां हे जिससे अचिर काल फिर भी लग जाता है 
चाहे चह अन्तमू हूते ही हो । अथीत्‌ राग होप मोहका मूलक्षय जहाँ 
असिप्र त है वहाँ अनंत सुखकी प्राप्तिमें अन्दर्म हृतंकाल लगता है. और 
यदि साधारणतया लोकप्रसिद्धि के अनुसार (उपशम संदोदय या क्षयोपशस) 
मोहरागहढ पका हनन अमिप्रेत है वहां १५ भव तक का समय लग 
सकता है.। ह 


... इस जीवने अतादिसे अपने इस एकत्वकी कथा ही नहीं सुनी 
भावना तो -अऩंतरकी वात है ऐसी अवस्थामें दुःखसे छूटनेका उपाय दी 
'क्या होता | अनादिसे यंह जीव निगोदमें रहा वहां एक स्पशनईंद्रिय था 
वह भी अव्यक्तज्रा | एक सेकिंड में करीब २३ धार जन्म मरण किया 
पहां का दु:ख वड़ा कठिन है। जैसे किसी सुकुमार श्रेष्ठ पुंत्रको सांकलीसे 
कस दिया जाय मुह नाक कान आंख चंद कर दिये. ज्ांय और दंढ अनादि 
के अनेक प्रदार हों तो जिस दृःखकी वहां संभावना की जाती है उससे 
अनंत भुण हुःख निगोद्‌ जीवके से वहां जिनेन्द्रोपदेशश्रवण असंभव ही 
है। कर्मोकी मंद्ताको निमित्त पाकर जीव निगोदवाससे निकला तब प्रथ्वी 
जल आग वायु अत्येक वनस्पति हुआ । वहाँ भी एकेन्द्रियकी ही दशा. है। 
कुछ कर्मों की मंदता और हुई दोइन्द्रिय, तीनइन्द्रिय चतुरिन्द्रिय हुआ ये 
सभी कंणदीन है.। कम्रोंका विशेष क्षयोपशम होनेपर पद्न-न्द्रिय हुआ. तब 
असेक्ली होने पर लाभ ही क्या और सैनी हुए और ऋचर सिंहादिक. हुए 


प्रवचनसार भवचतन गाथा ८८ *( १२१ ) 


तव घोर पाप करके नरकमें जा सकता है। नरकों में धोरे दुःख । देवगति 
” भी पाई तो वहां असंयम का संताप व परका ऐश्वय देखकर दैष्योका ताप 

| मिटा | मनुष्य गति में भी नाना भावके मनुष्य हैं। एक कल्याण 
की इच्छा रखने वाला ही मनुष्य भ्रशस्तमार्ग का अधिकारी है। 
कल्याणेच्छको जिनेन्द्रोपदेशका निमित्त प्राप्त होता ही है। आत्मा परमेश्वर 
है वह अनादिकमवद्ध होनेसे वर्तमानमें मलीन है तथापि वह जेसा भाव 
करता है बसा योग प्राप्त कर ही लेता है। इस प्रकार दुलंभसे दुलंभ 
जिनेन्द्रोपदेशको श्राप्त करके भी यदि तलवार की घार के समान अमोघ 
इस जिनेन्द्रोपदेशकों मीह राग हैं पके ऊपर दृढ़ता निपातन करता है तथे 
समस्तदुःखके मोक्षको (छुटकारेको) जल्दी ही प्राप्त कर लेता 'है। यह 
'जिनेन्द्रोपदेश तलवार की धारके समान है। जेसे तलवार की घारका 
पानी निष्क॑प हे इसी तरह जेनेन्द्रववचन विरोध व भंग, कंपरहित है। 
जैसे तलवारकी धारकों सावधान अभ्यस्त ही र्प्श कर सकता है इसी 
तरद जेनेन्द्रीपदेशकी सावधान पुरुष दी र्पश कर सफल है। जेसे तलवार 
की धारपर चलना कुशल व्यक्तियोंका काम है इसी तरद्द जनेन्द्रोपदेशपर 
चलना कुशल निकट भव्यजीवोंका काम है। जेसे तीदंण तलवार की 
धारका जिस शत्रु पर निपात हो उसका विनाश हो जाता .है इसी तरह 
जिनेन्द्रोपदेशका मोह राग 6 प शत्रु पर निपात हो मोहादिक टिक नहीं 
सकतें छत हो जाते हैं 


है आत्मन तेरे शत्रु मोहरागढ् पभाव हैं और उनके विनाशी की 
.उपायभूत ज्ञानघार भी तुममें तन्‍्मय है ज्ञानधारकोी संभाल अब देखतो 
है १ अनादि परम्परासि चले आये हुए मोहरागद्द ष शत्रुवों पर दृढतासे 
 भावज्ञानका प्रह्दार कर दृढतासे कर अपनी सारी शक्ति लगाकर 4 यहाँ 
ज्ञान करण भिन्न नहीं दे किन्तु आत्माको इस स्थिति में आने का उपदेश 
“है कि आत्मन पंराश्रयंटष्टि छोड़कर निजात्मा की सम्यकृश्रद्धान: ज्ञान 
आचरण रुप ज्ञाता द्रप्टा की स्थितिमें रह अवश्य मलिन पयोय, विल्ीन 
होगी और तुम रवर्य अनंत सुंखमय देखोगे । कार्य तेरे करनेका मात्र एक 
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यह ही-है जिनेन्द्रोपदेशकी निमित्तमात्र करके जो भावज्ञान-आतनज्ञात 
हुआ है उसका मोह राग ह् पपर प्रहार कर | जैसे जिसके दाथमें तलवार 
है पुरुष भी समर्थ है और तलवार भी तीदंश है यदि उसके सामने श्र 
आजाय और बह अपना घल आजमाये तच तलबार वाले का कार्य क्‍या 
है मात्र वही जो योद्धा करते हैं इसी तरह जिनेन्द्रोपदेश पाया उससे 
भावज्ञानकी सावराके अवलम्बनसे भावक पुरुष भी समर्थ हुआ तब मोह 
राग हप शत्रु जो सासने है उनके प्रति अब कास क्या है? केपल एक 
यह:दवी व्यापार जो आत्मज्ञान का निपात मोहादि पर करे। यहां निपात 
मात्र इतना है जो उपयोग में ज्ञान स््रभाव को स्थिरता से रक्खे । 


यह अवसर अमूल्य है पुरुपकार घिना गमा देने में यदि सुमति ही 

तब स्वयं को पछत।|वा है अन्यथा ज्ञानी पुरुष तेरे प्रमाद की तेरे लिये 
पछतावेंगे, आत्सन्‌ तू ज्ञानियोंके दःखका कारण तो मत बन । समयका 

ल्ञाभ ले पर दृप्टि हटा कर निजात्मद्प्टिका दृढ़ अवलूग्वन ले यही तेरी 

'विजय का उपाय है। अहो इसही समय इस ही लिये मैं मोह के क्षपणके 
'लिये! सर्व आरंभसे सर्वे शक्ति लगाकर मोहके क्यणके लिये पुरुपार्थमें 
“बैठता हूँ निजशुद्ध निरंजन आत्मतत्त्वके उपयोगरूप मद्दान पुरुषायमें 
बेठता हूं उहरता- हूँ | मुक्के अन्य अब कोई बात सुनने देखने की नहीं है । 

ग्रह खडः रतत्नयका है रत्नत्रय सस्यग्दर्शन सम्यंग्शान सम्यकेचोरित्र इन 
तीनोंके समुदायका नाम है अथोत्‌ आात्माकी उस परिस्थितिका नांस है 

जहां, निजशुद्धात्माका निश्चल अनुभव है. और बीतरागता प्रवर्तमान है 
इस एक ज्ञानसात्र अनुभवनरूप खह्ल के द्वारा मोहरागढ परूप बाहचाबुभव 
,पिभाव विज्ञीन किया जा रहा है। यह कथन घात का है किन्तु अलंकार 
मात्र है परमद्या का यहां वर्णन है। इस प्रकार आचाये महाराज निकंठ 

,अव्यजीबोंकी प्रतिवोधते हैं'कि जिनेन्द्रोपेशका लाभ होने पर भी यदि 
शीघ्र मोह राग दवष-का क्षय' कर दोगे तो सर्बदुःखंरें से छुटकारा पालोगे। 
'जो समभने को तैयार हैं सममते हैं उनके प्रति ही प्रतिवोधनेका व्यपद्दार 
: होता. है । यहां. शिष्य भी यथारे - रहस्य जानकर अतिश्ञासंकल्पवद्ध हो 
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रहा है कि में सपे आरंभसे मोहके क्षयके लिये वुरुपाथमें ठहरता हैँ । 

“ भ्रंव मादत्तयका सिद्ध एवं अमोध उपाय घताकर उस उपाय की 
सिद्धि के लिये आचाये प्रवत्न करते है-आचा[यको तो, वह उपाय सिद्ध 
हुआ है वहां तो शिप्यंकि सममानेके तालयेमें प्रयत्तका व्यवहार हुआ 
हू। मोहक्षपण स्वरविभागकी सिद्धि से ही होता है। यह अनादि से 
परमें एकत्वका अध्यवसाय किये हुए प्रव्ते रहा है इस ही श्रध्यवसायसे 
भोदभाव पुष्ट हो रदा है इसके क्यक्रा उपाय स्वकों स्तर व परको पर 
सममला, मानना है। हे आत्मन्‌ परसे अत्यन्त एथक निमन्नेतन्य शक्तिमय 
अपने आपकी स्क्ृृति तो कर | संसारमें परजद्यमें इनना भटका क्‍या 
पाया ? क्या द्वित साधा ? अहित दी तो हाथ लगा। यह सुखशांतिका 
अमोब उपाय दे पर विपदामेलन प्राणीकी अन्य कोई उपाय नहीं है 
शांतिका | एकमात्र भेद विज्ञान ही शरण है । उसही स्वपर विभागकी धात 
यहां करते हैं हे '्मात्मन्‌ ध्यान पूर्वक सुन, सननकर, अद्ञीकार कर और 
भहोल्लाससे सबसे शअपनेको न्यारा देखकर पत्चात्‌ विकल्पावस्थामें आये 
तो हां कर “यह श्वानमात्र द्वी में हूं? | श्रीमत्‌ कुदकुद आचार्य इस ही 
विपयको लेकर स्त्रपरविभागकी सिद्धिके लिये प्रयत्न करते हैं-.. 


णाणप्पगगप्याणं परंच दव्बत्तणाहि संबद्ध । . :; 
जाणदि जदि णिच्छयदो जो सो मोहकखयं छुणदि ॥८६॥ .. 


जो निश्चयनय से-मेदल्लानका आश्रयकर स्वकीय ज्ञानभावमें - तग्मय 
स्तर को और परकीय भावसें तन्‍्मय पर चेतन व अचेतनको प्रथंक प्रथक 
रूपसे जानता हे वह मोहके क्षयकों अवश्य करता है । जो जेसा अवस्थित 
है उसे उसे प्रकार ही सममना ज्ञानमार्ग है। भें स्वकीय चैतन्यात्मक 
द्रव्यत्वेमें तनमय.हूं और पर जो चेत॑न द”वे उन्हीं परकीय चेतन्यात्मक 
द्रल्पत्वमें तन्मय हैं तथा जो पर. अचेतन् हैं. वे उन्हीं अचेतन परकीय 
द्रव्यलमें तन्‍्मय दें ऐेसा अखंड पूर्ण द्रव्य पर दृष्टि रखकर जो परिच्छेदन 
करता दे-विभाग करता हुआ जानता दे बही भेदविज्ञानी :है।. में 
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रसरूपगंधस्पशरहित हूं, किसीद्रव्यके चलने ठहरने का निमित्तमृत नहीं 
हूँ, परिणमनका सहायक नहीं हूँ, अवगाहनका निमित्त नहीं हूं तथा अन्य 
चेतनके गुण पयोयोंसे अत्यन्त प्रथक्‌ हूँ अतः में निजसत्त्ववान्‌ द्रन्य हूं 
श्नादि से हूं, में किसीके द्वारा रचा गया नहीं हूं, स्वतः: सिद्ध हूँ, पूंरों 
हूं अखंठ हूँ । मुझमें से न कोई गुण या परिणतिका बाहर विहार है और 
ते मुझमें अन्य किसी सजातीय' अथवा चिजातीय द्रव्य के गुण या 
प्रिणतियों का प्रवेश है. ।- में स्वतः अनतशक्तियोंका पुश्ञ हूँ अनंत 
शक्त्यात्मक हूं स्वतन्त्र हूँ सर्व से न्यारा हूँ । इसी प्रकार' सर्च द्रव्य भी 
अन्य सच से जुदें हैं। जगत के सभी पदाथे अपने आपमें स्वयं की 
परिणतिसे परिणमते एक पदार्थका दूसरे पदार्थपर असर नहीं होता। हां 


मात्र अन्य द्रव्य को निमित्त मात्र करके स्वयं के असरको विकसित करके 
स्वयं परिणमता है । . 


जैसे दिखने में ऐसा लगता है कि सूर्य घट पर आदि अनेक 
पदार्थोंकी प्रकाशित करता है किन्तु पढलि यह निर्णय तो करलो कि सूये 
कितना बड़ा है । सूयंका जितना विम्तर दीखता उतना घढ़ा सूर्य है. या 
जितना जगत प्रकरशमान है उतना घढ़ा है ? बिम्ब जितना सूर्य है तो 
विम्बसे बाहर सूर्य का असर नहीं, बाहर जो असर है वह्‌ सूर्य का नहीं 
जहां जो पद्मथ है उसदही का है।. ...... रे 
प्रश्नः--अत्यक्ष तो दीखता है कि यह सब सूर्यका प्रकाश है 
उत्तरः-सूथको निमित्तमात्र पाकर ये घट पट कांच बगैरह स्वर्य अंपनी 
अंधकार अवस्था को छोड़कर' प्रकाश अवस्थाको प्राप्त हुए हैं 
अन्यथा फिर इसका क्‍या कारण होगा कि घट तो सामान्यतया 
प्रकाशित है और कांच जगमगरुपसे प्रकाशित है' यदि सब सूथे 
का प्रकाश है तो वह सत्र एकसा होना चाहिये ।' ' । 
प्रश्नः--यह तो पदार्थ की योग्यता पर निर्भर है काँच स्वयं ' अतिस्वच्छ है 
..._: कि वहां सूयका प्रकाश महिमासे रह सकता है ? 
इत्तरः--वस यंही तो हम कहते हैं कि पदारथ योग्यर्ता पर पदार्थ का प्रकार 
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अवलम्धित है वहां सूर्य निमित्तमात्र है। दूसरी वात यह है कि 
जिस चस्तुका जो गुण हैँ या परयोथ है वह उच्त चस्तुक्रे प्रदेशों में 
ही आधारित है धादिर नहीं । सूर्यविम्वमात्र है उसका श्रकाश 
उसहीमें अवचद्ध दे। 
प्रश्न--तव सूथंकी किरणें नजर आती हैं तो कया ये सूर्य की 
किरण नहीं हैं ? आगम में तो सूयेको सोलह हजार किरंणें बताई हैं। 
उत्तर:-जो ये दीखते हैं वह सब प्रकांशमान स्कंध हैं आँखकी 
शप्सि सूथ तक. ये पंक्तियां रूपसे नजर आती हैं। आगमसें संयंकी 
किरणों का घताना सूर्यकी .. मंहिमासे ' तापय॑ रखता है' अथोते्‌ 
सूथमें १६ इजार पंक्तियों के स्कथको प्रकाशमभान करने की-निमित्तपनो 
है| इस निमित्तदष्टिसि यह घात सिद्ध है कि सर्यकफी सोलह 
हजार किरणें हैँं। सूर्य सूर्यममें है पटादि अपने स्वरूपसें हैं। यही 
घात मेरे विपयमें भी हे भें जगत के पदार्थों को नहीं जानता हूँ 
मात्र अपने स्वरुप को जानता हूँ क्योंकि ज्ञानगुण मेरा अभिन्न 
असाधारण गुण दे उसकी क्रिया व उस क्रियाका कमे मे ही हैँ। 


ज्ञानका कार्य जानना है वह मेरे प्रदेशोंते बाहर नहीं हो 
सकता । 


,. ग्रव यहां यह विचारना है कि ज्ञान जानता है तो जानता किप्ते है 
जो जानने में आवेगा वह कुछ न कुछ आकार रूप होगा तो इसका यंह 
' समाधान दे कि ज्ञान निज श्ञेयाकारों को जानता है। थे ज्ञेयाकार' ऊँट 
पटांग नहीं घन गये ,हैं ज्ञेय द्रव्य जेसा है वसे' आकाररूप ज्ञानको 
ज्ेयाकारोंकी परिणति हुईं | देखो ज्ञानकी ' केसी 'महिमों है इतना बड़े 
विश्वका आकार देहमात्र असंख्य, प्रदेशों ऐसा समाया कि जानने .में 
उतना ही बड़ा आ रहा है। यहाँ.ये- शेयाकांर -विश्वके किसी पदार्थसे' नहीं 
्राये किन्तु पदार्थोकों निर्मित्तमात्र पोकर ज्ञान से ही निर्कले ' ये' शेयाकार 
जशानमें पहलेसे भरे हुए नहीं थे किन्तु- शांत बतेमान सात्र' पंयोथ से 
प्रकट हुए हैं.।. जेसे वाद्य, समक्तः वेस्तुंवॉकी -निमित्तमात्र पाकर: 'दंपण 


( १२६ ) | प्रबचनसारः प्रवचन गांधों 
चैसी आकार होता है यह आकार वाह्य बस्तुवों से निंकलकर नहीं गंआया 
किन्तु बाह्य बस्तुबों को निमित्तमात्रम्पाक़र दर्षणसे ही आकार; निकला) 
यह आकार दर्पणमें पहिलेसे भरा नहीं था किन्तु वाह्य -समक्षे:बस्तुवोंको 
निमित्तमात्र पाकर दर्पणुसें वतनमानययोय मात्रसे प्रकट हुआ है ।हों: तो 
क्ानने इस निज श्ञ याकारको जाना जो ज्ञानगुणकी वर्तमान ःव्यक्ति दे। 
शानते जिनको निम्नित्तमात्र पाकर निजज्ञ योकार की सेष्टि कीः.उन 
निमित्तभूतपर द्वव्यकों नहीं जाना ।.मात्र व्यवह्ारसे ऐसा कहा जाता है 
कि ज्ञानने घट पट आदि को जाना । इस व्यवहार का कारण यह दैरीकि 
ज्ञानके विषयभूत ज्ञेयाकारों की रचना में नि्ित्तभृत या “ आश्रयमूंत परे 
द्रव्य है । ,/ हा कं आय 
इस प्रकार इस जीवके ज्ञानके झ् याक्रार - को : जो: चेतन' /अचेतन 
परत आश्रयभूत होता है उस पदार्थकी, अनादि भोहसे स्फारंवश- परिमद 
थना लेता है, और सम्बन्ध मानने,2लग़ता.है।।ः किन्तु. मुझ'पस्वंकीय 
चैतन्यात्मक द्रव्यसे सभी अन्य चेतन्यात्मक द्वव्य च अचेतन द्रव्य अत्यन्त 
भाव वाले पदार्थ हैं। त्रिकालमें भी फ्रेश किसी पर, द्रव्यसे - सम्बन्ध मंदी 
है। इस प्रकार स्वकीय स्वकीय सत्ता की स्वतन्त्रता-को-देखकरें जो"निर्केट 
भव्य जीव बस्तुवों का स्वतन्त्र खवतन्त्र रूप परिच्छेदन करता है वह" हो 
भत्ते प्रकार स्व और पर के विवेक को प्राप्तकरता है और समस्त- मोहका 
जय करता है। स्् पर विवेक बिना. मोहका,, क्षय नहीं, होता।>मोहके 
पयके बिता आत्मशान्ति प्राप्त नहीं हो -सुकृती | अतः मैं, यह 5स्व॒परविवेक 
के लिये प्रयत हूँ ।.यहां इस संकल्पका-यह भाव है. कि;जिसः स्वपरविश्रेक 
को आप्त किया है.उसकी इद्ताके लिये पूर्ण सावधान,हूँ.).% #मे5: ॥7 ४: 
... अब मोह-के-ज्ञपण-करनेक़े उपायोका/वर्णन करके।मधानः/उपयि- 
जो स्वपर. त्विक उसकी सिद्धि, आर्गमसे होती है अतः “आगम इंके!: लिये 
भेरुणा' करते हुए आचाय्यदेव उपपद्दाए क़रते.हैं:इपसंधारं-तोः जरतुत-मडप 
किये समीप में-झपने आपसे:स॑ कदिये/मल्े शुकारसे-हरेण (करे: पारस, 
'आरंण करने को ऋहते:हैं-सो!निश्नयत+तो आचाये इसःसंफब्रिवेक सिद्धि: 


्क 
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को अपने आपमें धारण कर .रहेः हैं 
उपायमूत आगमज्ञानके विधान 
उपंसंहार करते हैं. .  .. 


* , स्वपरभेद्विज्ञानसे' ही मोहका क्षय दोता है इस कारणसे यदि. 
निर्माहभावको चादते हो तो जिनमार्ग-जतागमसे सब द्र॒व्योंमेंसे गुणोंके 
द्वारा अपने को और परकों यथावस्थित जानो. ये छाहों द्रव्य एक ही 
स्थानंपर अवस्थित है तथापि सत्त्व सबका प्रथक्‌ प्थक्‌ है। सहज शुद्ध 
चैतन्य स्वेभाववाले मुझका जगतके किसी भी चेतन अचेतन पदाथसे 
सम्बन्ध नहीं है। प्रत्येक द्रव्यमें अनंत गुण हैं उनमें श्रधांन शुंग 
अन्ययोगव्यवच्छेदक हैं अथीत्‌ प्रधान गुणों के हं)र अन्य द्र॒त्य से. प्रकत 
द्रव्यका विभाग होता है। इसही विभाग से यथाथ ज्ञानी मोहकी. नष्ट 
करने में कुशल होते हैं। सर्व द्वव्योंको ' परस्पंर प्ृथंक' प्रथक्‌. जानने का 
प्रयोजन यह है कि अपने आपके आंत्माकों संचे द्रव्योसे प्रथक जाननां 
ओर स्व को ज्ञॉनमय' अनुभव करना | यहं मेरा अंभिन्न' चेतन्य स्वयं 
संत्‌ अहेतुंक है क्योंकि, है, जो वस्तु होती है वद स्वतः सिंद्ध अहेतुक 
होती है में वरतुभूत हूँ सो स्वतः सिद्ध ही हूं। जिनके अभिग्नायमें आत्मा 
व अनांत्मा या किसी की किसी सष्टा द्वारा संरिट हुईं है वे पृष्ठत््य हैं 

जो नं था ऐसे कोई अपूर्व पदार्थकी सृष्टि हुईं है य। पहिले से स्वत 
पदार्थकी अवस्था मांत्र बदलीं जाती हैं पंहिले पक्षमं उपादान :द्व॒न्य. क्या 
है जगंत में: उपादान बिना कुछ भी रचना नहीं देखी जाती है यदि सूक्ष्म 
उपादानभूत बस्तुको स्वीकार करते दो तव सत्ता स्वय॑ पदिले सिद्ध होगई 
ग्रदि इईश्वर,को उपादान .स्वीकार करते हो तो. सारी सृष्टिमें इश्वरके 
चैतन्यादि गुण ही विकसित होना चाहिये ओर सब  अनवच्छिन्न अखंड 
होता. चाहिये.) यदि: सद्भ त. पदार्थकी : अवेस्थामात्रक़ो -स॒ष्टि कहते : हों 
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तथ इष्ट ही है फिर तो केवल निमित्तमें ही विवाद है सो वैज्ञानिक शेलीसे 
इसका हल करना चाहिये । 
.. हां तो मेरा चेतन्य ही में हूँ जो चित्वरूप होनेके कारण अंतरंग 
व वहिरंगरूपसे प्रकाशक है अथोत्‌ स्व को और पर फो जाननेवाला हे 
ऐसा मेरा असभित्र चैतन्य में हूं सो में इस मेरे समान जातिवाले चितस्व- 
रूपी अन्य द्रव्योंसेच असमानजातीय अन्य द्रव्यों की छोड़कर मेरे आत्मा 
में ही यह चतंमान है उसके द्वारा में अपने आपको ही जानता हूं। में 
समस्तकाल में रहने वाला धर व हूँ । में उत्पादव्यययुक्त हूं मात्र भव कोई 
वस्तु नहीं है. तथापि उत्पादव्ययवाले घर्मे मुझमें सदा नहीं टिकते और में 
केवल किसी पयोयसात्र नहीं हूँ अतः स्वभावकी इप्टिसे देखनेपर में भव 
है। हूं । इस ही प्रकार जेंसे सर्व अन्य द्रव्योंसे प्रथकू मदीय चैतन्च गुणके 
द्वारा-जो कि सब द्रव्योंसे प्रथक्‌ अपनें स्वलक्षणसे मुझमें कॉपकर रहता 
हे एसे मुझ 

मे अपनेकी आवान्तरसत्तावान्‌ निःश्चित करता हूँ उसही प्रकार सब ही 
पुंदाथ प्रथक्‌ प्रथक्‌ बतेमान अपने अपने लक्षणों. द्वारा जो.-अन्य अन्य 
द्ंव्यों को छोड़कर विवज्षितउसही द्रव्य में रहते हैं-त्रिकाल रहने वाले. 
आकाश धर्म अधर्स काल पुदूगल व॑ जीवांन्तर हैं ऐसा मैं निः्बय करता, 
है 3दूगलका स्वलक्षण रूपरसगंधस्पंशंचती सूर्ति है । धसेद्रव्यका स्वलक्षणण 
जीव और पुंदूगलकी गति का निमित्तभूत अमूर्ति असाधारण द्रव्यत्व है।' 
अधमसद्रत्यंका स्वलक्षण जीव्रः ओर पुद्गलकी स्थितिकी निमित्तमूत 
अमूतिक असाधारण द्रव्यत्व है। आकाशका - अवगाहनहेतुत्ववान्‌ 
असाधारण द्रव्यत्य है। कालका परिणशमन-हेतुत्ववान्‌ असाधारण द्रव्यत्वं 
है। इसलिये न तो भें पुदुगल हूं न धर्म द्रव्य हूं. न अधर्म द्वव्य. हूं. .न 
काल हूँ और न जीवान्तर हूं। सर्व सत्‌- परस्पर जुडे हैं। अत्येक द्रव्य. अपने 
गुणों में ही तन्‍्मय हैं।. मा 8 ३ 
: जैसे अग्निका,संयोग पाकर:पान्नस्थजल गर्म. हो .जाता. है. ऐसाः 
निमित्त नेमित्तिक सम्वन्ध-है तो भी अग्नि परिणति-से जलने गर्म अवस्था 
धारण नहीं की;किन्तु जलने की शीत.पयोयकाःतिरोभावः करके उष्णपयोय 
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पकट की | गुरु शिष्य को पढ़ाता दे वहां जो शिष्यज्ञानवान्‌ चना चह 
गुरुके ज्ञानकी परिणतिसे नहीं वना किन्तु शिष्य स्वयं की ज्लानपरिणुतिसे 
ज्ञानी हुआ । एक द्रव्य से दूसरा द्रव्य प्रथक्‌ है इसका मूलकारण या 
लक्षुण-चिहद्ध यही दे जो एक्र की परिणतिसे दूसरा नहीं परिणमता | जेसे 
एक कमरे में १०-१४ दीपकोंका प्रकाश है वहां प्रत्येक दीपक का प्रकाश 
अलग अलग स्वरूप रख रहा है वहाँ से यदि ७-८ दीपक उठा लिये जावें 
तो उत्तने प्रकाश की कमी हो जाती है. इससे यह प्रतीत है कि वहाँ १४ 
दीपकोंका प्रकाश सिन्न भिन्न है । इसी तरह- लोकाकाशके किसी भी एक 
स्थान पर छद्ों द्रव्य है और जीव पुदूगल तो उनमें अन॑तान॑त है फिर' भौ 
वे सब एंथक प्रथक्‌ ही. है अपने अपने स्वरूपसे कोई च्युत नहीं है। यहाँ 
, दीपक प्रकाश का हृप्टान्त लौकिकजनोंकी अपेक्ता दिया गया है। चास्तवसें 
तो दीपक प्रकाश दीपक से घाहर नहीं है दीपक जितना ही दीपक का 
प्रकाश है दीपक उतना कहलाता है जितना कि लौ 'है। उस दीपक को 
निमित्त पाकर जो स्क॑ध प्रकाश मान हैं उसके निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध 
के कारण दीपके प्रकाशका उपचार किया जाता है । वहां यह लगा. लेना 
कि जैसे दीपककी परिश॒ति. से स्कंध प्रकाशसान. नहीं है। दीपक को 
निमित्त पाकर स्कंधकी परिणतिसे ही स्कंध प्रकाशमान है उसी तरह एक 
द्रव्यकी परिणति से दूसरे द्रृव्यकी फोई .परिणति नहीं होती । स्केधोंमें - भी 

सभी स्कंध कमरे में एक स्थान पर होते हुए भी किसीकी परिणतिसे कोई 
नहीं परिणमता सब अपनी अपनी परिणमतिसे परिणुमते हैं। एक स्कंध 
में भी और और दीपकों का निमित्त पाकर प्रकाश की श्रेणिमें -अधिकता 
होती जांती है वहां उन श्रेणियों के निमित्त प्थक्‌ एंथक हैं उनको निमित्त 
मात्र पाकर प्रकाश के अविभागंप्रतिच्छेद भी जुदे जुदे हैं. किसीमें किसी 
का प्रवेश नहीं है । इन सब एथक्त्वव्यवस्थानों के दृष्टान्तसे द्वज्यमें भी 
: प्रथक्तवन्यवस्था सुघटित .सममक लेना चाहिये । 


- «सख्त द्रब्योंके स्थानमें मिलकर अवृत्यित होनेपर भी मेरा चेतन्य 
.. मेरे स्वरूपसे अग्नच्युत ही है यह स्वरूपसत्ता मुझे प्रथक्‌ ही घबतलाती है। 
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इस तरह से द्रव्य एथक्‌ एथक्‌ हैं अपनी अपनी स्व॒रूपसत्ता लिये हुए हैं 
स्वपरविवेककोी निश्चित कर लेने वाले आत्माके विकार कारी जो भोहांकुर 
उसकी उत्त्ति नहीं होती है अतः हे आत्मन्‌ करने योग्य कार्य यह दी दे 
कि ठुःखके कारणभूत सोहभावका अभाव करने के अर्थ स्वपरविवेक करो 
आर इस भेदविज्ञान को दृढ़ वनायों । 

अब जिनोदित अथ के श्रद्धान विता धर्मलाम नहीं होता इस घात 
का अतक करते हैं प्रकृष्टतक करके दृढ भाव वनाते दें । जगत में सर्व अर्थ 
लैंसे अवस्थित है बेसे ही जिनेन्द्रदेव द्वारा प्रणीत दै। अनंत तीर्थकरोंने 
अथके स्वरूपकी व्यवस्था ऐसी स्वततन्त्र सुनिश्चित बताई है। जैसे पदार्थों 
का स्वरूप नहीं बदलता बसे ही जिनेन्द्रोपदेश भी अनादि परम्परासे सत्य 
दी चला रहा है वह भी नहीं बदलता | पदार्थ हँसे हैं. उस अकार के 
अद्धन के बिना धरलास नहीं होता है। घर्म माम आत्मस्थभावका है 
उसकी गआत्ति पर पदाथे व चिभाव में आत्मीयता हटने से होती है यह 
भेद विज्ञानसे ही शक्ष्य है। भेद विज्ञान के लिये जो पदार्थ जैसे हैं बसे ही 
श्रद्धा की अवश्यकता है । सर्वे पदार्थ अपने सें अखंठ सत्ता लिये हुए है 
द्रव्यकी पयोय उस ही द्रव्य से उठती है इस प्रकार सर्व द्रव्य स्वरूप से ही 
अत्यन्त खतन्‍्त्र है इस श्रद्धा में पर पदार्थ की नन्मुखता नहीं रहती है 
पहा घस आत्मस्वभावपर इष्टि होती है वद्दी घर्मलाभ है इस ही बातकों 
' आचाय॑ देव कहते ु ह 
' सत्तासंबद्ध दे .सविसेसे जो हि. णेव - सामण्णे । 

सदृर्हद ण सो सबरणों तत्तो धंम्मो ण संभवदि ॥६ ॥ 


- सत्ताकरि संबद्ध विशेषस्वरूपकरि सहित -इन द्रव्योंको जो 
श्रद्धान करता है वह द्रव्यसे मुनि पद में हो तो सी चह अ्रमण नहीं है. उस 
. अमण से धर्से उतपन्न नहीं होता । .सन्मात्र की अपेक्षा किसी पदायसे 

किसी पदार्थकी बिसदशता नहीं है सभी सत हैं है में क्या भेद ? इसलिये 
सच्श अस्तित्त्वं करिके संद्दित होनेसे सब द्रव्य सा्मॉन्यभाव की प्राप्त हो 
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रहे हैं फिर भी स्वरूपस्तित्व सबका जुदा है, ऐसे ही मित्र स्वरूपको स्वत 
लिये हुए पदाश्र अनादि से है अतः सबे सविशेप हैं, पररपर अत्यन्ताभांव 
को लिये है में सब से न्यारा स्वरूपी हूँ सब मुझसे अत्यन्त न्यारे स्वरूपी 
हैं इस प्रकार से जो भेद अ्रद्धान नहीं करता ऐसा विवेक नहीं करता वह 
अपने श्रामस्य वेश से अपने आपको धोके में रखता है ठगता है वह 
श्रमण नहीं है यहां श्रमण का प्रकरण है प्रसंग है | वस्तु की सत्य श्रद्धा 
विना इछे धमका बाह्य कार्य किया जावे उससे तो वह आत्मा (अपने) 
अपने आपको ठगता है क्योंकि सान्यता में यद् वेठा कि में धसोत्मों हूँ 
ओर वहां धर्न संभाव नहीं है। सो यह घड़ी असावधानी है। इससे तो 
अविरत सम्यग्दष्टिकी सावधानी देखो चह अन्नत अवस्था्ें रहता हुआ 
अपनी स्थिति से घृणा रखता है अपनी किसी परिणति को ध्रूव आत्मा 
नद्ीं सममता | 


में आत्मा अनादि अनंत अहेतुक भ्रू व एक ज्ञानस्वभावी हूं इस 
प्रकार भावना पूवेक आत्मस्वभाव का अवलम्बन लेकर अपनी प्रतीति 
करे | ज्णिक परिणतियों को तों जब तक स्मरंण है भ्रमण अज्ञान श्रेणियों 
' में ठालता रहता है और यही प्रधान कारण है कि उसकी स्वरूप दृष्टि 
बहुत चहुत चनी रहती है । इसलिये धर्मलाभ 'उपाय भेदविज्ञान है. और 
' भेदविज्ञान का उपाय जेसे जेसे द्रव्य अपने अपने चिशेष स्वरूप को लिये 
हुए हैं। स्वचतुप्टयसे सत्‌ परचतुष्टयसे असत्‌ बेसा , अ्रद्धान करना है। 
इसके विना धर्मलाभ नहीं होता । जैसे जिस न्यारिये को सोने' के कण 
आर रजके कणों का विशेषस्वरूप का विज्ञान नहीं है 'वह' शोधक' कैसे 
सोधक कहला सकता दहै-रेशा से मिन्न सुबण कण को 'केसे अहण फंर 
सकता है ? नहीं पा सकता है इसी प्रकार । निजस्वभाव को ओर ' पर व 
' पर्भाव को जो नहीं जानता है वह परकें उपयोग को छोड़कर आत्म 
. स्वभावका उपयोग केसे कर.सकता. “है ? नहीं कर सकता। राग- हंष 
. विभावों से रहित ज्ञायक स्वभावमय आत्मतत्वकी उपयोग द्वारा. उपत्नव्धि 
' होना धर्मोपत्लव्धि दे उसका, बंह 'पात्र नहीं है जिसे. . घसतुस्वरूपका 


| 
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यथाथ श्रद्धान नहीं दे । धर्म जहाँ से प्रकट होता दे उसे जानें चिना धर्म 
केसे प्रकट होगा | .. 
धर्म बाह्य पदार्थ की देन नहीं है भेरा धर्म किसी वाद्य बस्तु में दे 
'ही नहीं तथ वहां से केसे प्रकट होगा प्रत्युत वाह्य किसी वस्तुसे धर्म होता 
'है इस दृष्टि में चाह्य पर पदार्थ को विषय किया जिससे निमित्तदृण्टि के 
कारण विभाव ही बढ वहां धर्म की उत्तत्ति नहीं हुई। निमित्त दृष्टिमें 
घमका विकास संभव ही नहीं है। अखंढ पूर्ण विशुद्ध ज्ञानस्व॒मात्र मय 
निज आत्मा का अमेदस्वभाव से अनुभव किये थिता बाह्यका प्रसंग कैसे 
छूटे वाह्यसंग अनादि से रहने के कारण अभ्यप्त वन गया है। इसकी 
मुक्ति स्वभाव दृप्टि बिना नहीं होगी । इसलिये जो पदार्थ जेसे अपने 
अपने विशेष स्वभाव बाल है उसे वेसा ही श्रद्धान करे इससे भेद विज्ञान 
होगा भेद विज्ञानके अनंतर अहितका परिद्यार द्वितका उपाय होगा उससे 
ुः 4 रु बल ७५७... #% 
- धमंका विकास होगा । ज्ञीव को धर्म ही शरण है विकल्पों की चहुलता से 
आत्मा के किसी हितकी सिद्धि नहीं ऊगतके समागम से किसी हितकी 
सिद्धि नहीं । दित स्वभाव दृष्टि सें है क्योंकि इससे ही निराकुल परिणति 
- का विकास होता है। आत्माका स्वभाव ज्ञान और आनंद मय है. जगत 
के जीवोंकी इन दो की ही बाब्छा है-ज्ञान और आनंद सो ये तो आत्मा 
के स्वभाव ही हैं परन्तु ऐसा न सम पाया इसलिये प्रहृप्टि कर कर 
: भलीन बनते हुए संसार में रुलना पढ़ा है एकसी साड़े सित्यानवे करोड़ 
- कुल वाले शरीरों में श्रमा है। इन सचभवोमें एक सनुप्यभव शआर्य 
: कुल सर्वयोग्यता कठिन है सो भी कभी पाई तो आहारादि संज्ञावों की 
आसक्ति सें काल खो दिया । 
है आत्मन्‌ इस समय तुम जिस स्थिति में हो चह आगे कल्याण 
' के लिये मार्ग बना लेने के लिये घड़ा उपयुक्त है। अतः सर्व ममत्व 
' अजन्लान को छोड़कर अपने आपको एक असभेद स्वभाव से - अनुभव करो 
' यहाँ धर्म अपनी उत्पत्ति को अनुभवने लगेगा। यही भाव परमंसुखमय 
दोगा। यहां यह प्रथम अधिकार पूर्ण होने बाला है एवं द्वितीय ज्ञेयाधिकार 
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लगने वाला है इन दोनों अधिकारों का संबंध यह प्रसंग बना रहा है। 
ज्ञान के लिये ज्ञेयज्ञान की आवश्यकता है सो ज्ञानका निरूपण करने के 
धाद ज्ञे यठत्त्वका निरूपण आवश्यक दो गया है । यह गाथा ज्ञानाधिकार 
की उपान्त्य गाथा है इस गाथा के वाद अमेद स्वभावी घममं की भावना 
करने के लिये एक गाथा कही जायगी जिस गाथा के बिना ज्ञानाधिकार 
की समाप्ति उद्दे श्यप्रदर्शन में कमी चता देने वाली होती । 
अब अंतिम संगल भावना से पदिले इस ज्ञानाधिकार में किस 
क्रम से क्या वर्णन किया गया यह अतिसंक्तेप से बताते हैं । सर्वेसे पहिले 
नमस्कार विधिकों करके पतिज्ञा धतलाई है जो प्रतिज्ञा की गईं है- 
“उपसंपयासि सम्म॑ जत्तो विव्वाणु संपत्तो” सें समताभाव को प्राप्त होता 
हूं जिससे निवोण की-प्राप्ति होती है । यहाँ दृद्संकल्प ही प्रतिज्ञा है। 
समताभाव वित्ता निवोण का सागे नहीं है। राग6 प विभाव से दूर रहने 
के लिये जितने धर्म काये किये जाते है वे समताभाव के लिये हैं। यहां 
समता से परिपूर्ण अरहंत सिद्ध भगवान को नमस्कार क्रिया गया है 
इससे समता का उद्देश्य करने वाज़े का है यही स्पष्ट रहना चाहिये। 
इसी समता भाव को पूर्ण पाने का यतन आचाये उपाध्याय साधु करते 
. हैं उन्नका स्मरण भी समता भाव के उद्दे श्य का द्योतक है । 
एक द्वन्य दूसरे द्रव्यका कुछ भी नदीं करता इस श्रद्धावाले रागवश 
किसी ध्यान में आते हैं तो वीतराग आत्मा के ध्यान में। और इसी 
कारण उनका समता से अतिरिक्त अन्य उद्देश्य नहीं होता। इस प्रकार 
प्रथम समता का संकल्प किया फिर बद्द समता क्‍या वस्तु है इसका 
निर्णय.किया क्योंकि जिसे पाता है और जिसकी दंष्टि बिना पाना होता 
. नहीं उसे जाने विना कोई सिद्धि नहीं है अतः समता परिणास को धर्मरूप 
में निश्चय किया “चारितं खलु धम्मो धम्मो नो सो समोत्ति विहिद्दो” 
. चारित्र धर्म समता ये एकार्थक हैं। अपने ज्ञान स्वरूप सें अवस्थित रहना 
. चारित्र है धर्म है समता है। इस प्रकार समता परिणाम को धर्म निम्धत 
करके फिर यह निः्वय कि धर्म अथोत्‌ आत्मखभाव आत्मा से जुदा नहीं 
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है और धर्म भाव पर किया उपयोग भी उस काल में जुदा नहीं दे अतः 
“परिणमसदि जेण दव्व॑ तत्काल॑ तम्मयत्ति पिण्णर्त्त। तम्हां धम्मपरिणों 
आदा धम्सों भुणेयव्योी”? इस विधिके अनुसार आत्मा के ही धर्मपनों 
निमश्वत किया है। परन्तु धर्ममाच की दृष्टि आ जाने पर -भी कंभी ऐसों 
होता है कि शुभोप्योग की परिण॒ति भी हो जाती है तव यह शुभोपयोग 
बस्तुतः शिव सार्गका घातक ही दै। क्योंकि शुभोपयोग भी अशुद्धोपयोंगें 
है तव अशद्धोपयोग जैसे आत्मसिद्धि का विरोधी है वैसे ही शुभोपयोग 
भी आत्मसिद्धि का विरोधी है। अतः धर्मभावसे परिणत' आत्मा यदि 
शुद्धोपयोग कटि युक्त है तो निवोणसुख को प्राप्त करता है। इस प्रसंगको 
'लैकर शुद्धोपयोग व॑ शुद्धोपयोगसे परिणत आत्मा के स्वरूपका, वर्णन 
किया ओर समस्त अशुद्धोपयोग व उसके फुल्ल पुण्य पाप व सुख दुःखको 
सबको समान निश्वत कर दूर कराया. । तथा इंद्वियज ज्ञान सुखको देय 
विस्तृत किया.। पुनः शुद्धोपयोग के विशेष स्वरूप को घताकर उसके फल 
स्वरूप सहज जात ज्ञान और आनंद का उद्योतत करके अथोत्‌ अपने 
आप में प्रकट हुए सहज ज्ञान आनंद की तरंगो का स्पर्श करके आचार्य 
श्री कु दकुददेव ने ज्ञान और आनंद के स्वरूप का विस्तार से बर्णन किया 
इस तरद ज्ञानाधिकार सें आचार्य देव ने अपने अविनाभावी सहजसुख 

साथ लेकर ज्ञान के स्वरूपका स्पष्ट चर्शन किया । इस ही ज्ञानस्वभाव 


'की दृष्टि में सर्व हित निहित है अतः यह परमार्थ ज्ञानाधिकार हम सबको 
' शिवरवरूप होओ । ः 


. अब यह पूर्ण धारण करते हैं कि मैं दी साक्षात्‌ धर्मस्वरूंप हूँ 
- धमममूर्ति हूँ । इसी को प्रक्रिया पूवेक वर्णन -करेंगे। संसारी जीव ने ज़ो 
'.' अब तक ढु/ख उठाया उसका सूलभाव केबल परसहा है-पर की' आंशा 

व्राउा रृष्णा है। धन आहारादि भिन्न सत्तावाले अचेतन पदार्थ, पुत्र 
सिन्रादि चंधनवद्ध चेतन पदार्थ और शरीर अचेतन पदार्थ ये तो प्रकट पंर 
. है इनमें व्यथे वाज्छा का फल संसार परिभ्रमण है.। - इनसे हटकर अंध 
' निज आत्म प्रदेशोंमें देखो क्या क्या पर नाच रहा है” में एक भू प॑ ज्ञान 
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वभावी द्रव्य हूँ ओ अभ् व है वह में नहीं रागादि परिणाम औपाधिक है 
ओर अध्र व हैं अतः पर क्षायोपशमिक ज्ञानादि कर्म क्षयोपशमाधीन हैं 
अतः अन्न व है वह भी पर है केवलज्ञान भी क्षणिक परिणति है अतः 
इन सबसे उपयोग हटाकर एक निज -भ्रूव ज्ञानस्वभावी शुद्ध द्वव्य में 
उपयोग करना चाहिये | इस ही शुद्धोपयोगके प्रसाद से पर पदाथ “की 
निरप्ृहता प्रकट होती है इश्न प्रकार अब किस किस ही प्रकार से अयौत 
बड़े पुरुषार्थ से जिस प्रकार वने उस ही उपलम्भ के यत्न से शुद्धोपयोग का 
अवलोकन किया जिसके प्रसाद से पर निरप्रहता की साधना हुई सो 
परनिःरप्रहता पाकर आत्मा में ही वृद्धिगत व स्थित जो पारसेश्वरी धृवृत्ति 
है ज्ञाता द्रष्टारूप स्थिति है उसे प्राप्त करदा हुआ ऋतकृत्यता को प्राप्त 
करके बिलकुल अनाकुल होता हुआ अपने में. ही अभिन्न होने पर भी 
विकल्प जाल वश उठते हुए भेद्‌ उनकी वासना को नष्ट किया भेरे अब 
यही व्यपस्थित है जो धर्मस्वरूप है वह द्वी साज्षात्‌ मैं हू। क्योंकि मैं. 
ला द स्वभाव से व्यतिरिक्त छुछ भी नहीं हूं इस ही घात को ध्यनित 
क्र है आ] 

जो णिट्दद्मोह दिद्टी आगमकुसलो .विराग चरियम्मि 

अब्युट्टिदो महप्पा धम्मोत्ति विसेसिदों समणो ॥६२॥ 


जिसने प्रथम शुद्ध आत्मा देवकी प्रतीति गुणकीभक्ति करके 
उनसे प्राप्त किये वचनों द्वारा वस्तुस्वरूपका निर्णय किया और सात तत्त्वों 
: के श्रद्धानरूप व्यवहार सम्यक्तवके अभेद ग्राही उपयोगसे निजशुद्धात्माकी 
, रुचिरूप निम्योन्मुख्तया सम्यकत्व परिणामसे परिणति पाई वह नियम 
से दर्शनमोह को विनष्ट करता है सो नष्ट कर दिया है. दर्शनमोह क़ो 
. 'जिसने ऐसा अन्तरात्मा आगमकुशल होता है। वीतराग सर्वज्ञ द्वारा 
' प्रणीत आगम का जिसे अभ्यास है और निज शुद्धात्मा की रुचि है बह 
। उपाधिरदित सहज ज्ञानके स्वसंचेदर्न में कुशल ही है अतः बस्तुतः 
' संम्यस्टष्टि हीं आगसंकुशल हो पाता है ऐसा सम्यग्टष्टि सम्यम्ज्ञानी 


/( १३६ ) प्रवचनसार प्रवचन गाथा ध्रे 


त्रत समिति आदि वहिर॑ग चारिश्र में रहकर फिर निज शुद्ध आत्मा में 
निश्वत परिणति करता है सो इस अ्रकार वीतराग चारित्र में भत्ते प्रकार 
उद्यमी हुआ महात्मा र्वय॑ धर्म है ऐसा अधर् रूप संसार को पार करने 
वालों ने दिखाया है | 
अही | यह आत्मा स्वय॑ घ्ंरूप है। आहा |! यह तो मेंस 
'सनोर्थ ही अंतरंग भाव ही है | यह धर्म नया कहीं से पेदा नहीं करना 
है क्योंकि मेश धर्म कहीं बाहर नहीं है । वह यही अन्तर में हे किन्तु 
उसका घात करने वाली यदि कुछ है तो वह वाह्य पदार्थ में मोह करने 
की दृष्टि.मात्र ही है। सो वह कुटप्टि आत्मज्ञान द्वारा दूर हुई नष्ट हुई । 
'यह आत्मज्ञान पूर्ण आस्तिक्य से भरा हुआ है क्योंकि जिनेन्द्रदेव द्वारा 
प्रणीत आगमके विधिपूर्वक अभ्याससे इस आत्मज्ञान की पुष्टि भी हुई 
'है इस तरह आताज्ञान द्वारा यह मोह दृष्टि नप्ट हुई और अब आगे 
' यह कुददष्टि कभी भी नहीं हो सकेगी । कोई सा भी वाह्य अर्थ मुममें 
'त्रिकाल भी प्रवेश नहीं पासकता वस्तु की स्वत्तः ही ऐसी व्यवस्था है तथ 
मोह एक कल्पना मात्र ही है । पर वस्तु कोई भी अपनी नहीं हो सकतो 
तब व्यथ के ही कुमावसे स्वभावरूप मदाधन दवा हुआ है ओ आत्मन्‌ 
पवित्रज्ञानानंद्मथ होकर सी मूढता कर रहा है नरजन्म खो रहा है। 
अपने धर्मभावकी पहिचान । यह धर्म-ज्ञानस्वभाव अनादि से तुममें हो 
प्रकाशमान है इस पर दृष्टि देते ही सारा मोह अज्ञान भाग जाता है। 
अहो यह में आत्मा स्वयं धंर्मरूप हूं सो अब में इसके उपयोग द्वारा जीवन 
पाता हुआ स्वयं धर्मरूप होकर समस्त विघ्न वाधावों से रहित सदा ही 
' ऐसे घधमभावमय-च्ञाताद्रष्टारूप निष्क॑प ठहर रहूँ । ज्यादह विस्तार से 
: क्या + करने से ही काम सरेगा अतः अतः इृद्ता से ज्ञाता दृष्टा की 
: स्थितिस्वरूप धर्ममय रहूं। ा पी 
.. यह धर्मका पुण्य दर्शन जैनेन्द्र पस्मागम की सेवा से हुआ है सो 
इस जनेन्द्र-भागवत्त-परमागम-शब्दअद्ध मेरा' नमस्कार हो भक्तिभाव 
संहित मेरा से समर्पण हो और आगमसेवामूलक हुए आत्मतत्त्वोपलम्भ _ 


प्रवचनसार प्रवचन गाथा धरे ( १४७ ) 


के लिये स्वस्ति हो जिसके प्रसाद से अनादि काल से चेंद्ध मोहभांव जों 
मेरे सत्र संकटों का सृल् था वह शीघ्व नप्ट होगया मोद्रिभाव के विनाश 
दीन पंर सहज जात निरुपधिशुद्धात्म संवेदन से अतिरिक्त कोई घंभव 
नहीं है, अन्य सच बलेश ही क्लेश हैं घह द्रव्य धन्य है बह प्रदेश धन्य दे 
चह परिण॒ति धन्य है वह भाव धन्य है जहां मोहका अभाव हुआ। पर 
'रदाशे में सम्बन्ध मानने कुछ परिणति करने को वृद्धि से ही बड़े 
संकट हुए सेरे ही मात्र भ्रम से सने विपद्तावों का पहाड़ ढोया । ह 

सुखका यद्द उपाय तो बड़ा सरल दे स्वतन्त्र है सत्य है इसके पतां 
बिना ही सारी श्रमणा हुई | अब पता पाया सब्र पदार्थ सिन्न हें कोई 
किसी की परिणति नहीं करता से मिशथ्यात्ववश पहिले परका करने वालां 
हू इस मान्यता मात्र को ही करता रहा परका तो में कुछ कर' भी 
सकता था । में यर सें कछुद्ध कर ही नहीं रहा न कर सक्क'शा और न मेरे 
प्रस्में करने को ही छुछ है। मेंने घमंभाव के दर्शन किया। इसकी 
हटभावना के प्रसाद से शुद्धोपपोग उदय हुआ । अहों अहा यह तो 
शुद्धोपयोग स्वयं चीतराग चारित्रात्मक हे में तो बड़ा ही सुलझा हुआ 
निकला | अन्य कोई खटपट ही दर करने को नहीं दे । मेरा ज्ञान स्वभाव 
स्वयं रागादिके परिहार स्वभाव को लिये-हुए हे इस ही ज्ञान स्वभाव 
इढता से उपयोग में स्थिर करे रहना ही काम रह गया है यही स्थिति 
बीतराग चारित्र की है। इस वीतरागचारित्रात्मक शुद्धोप्योग के लिये 
स्वस्ति दो जिसके असाद से यद्द भें आत्मा रवय॑ धर्म स्वरूप हों 
' गया । 

इस प्रकार प्रथम साधारण परिचय द्वारा ही देव शास्त्र गुरुका 
परिचय पाकर इनकी आराधना से चस्तु के स्वरूप -को समके, उसको 
विशेष जानने के लिये आगमका अभ्यास करे | आगंम/भ्यासके फल में 
निरुपधि अनादि अनंत ज्ञायकस्वभावकी' अराध्रना करे जिसके फल 
स्वरूप स्वतः रागादि के उपयोग की परिण॒ति दूर होकर विशुद्ध चैतन्य 
स्वभाव का उपयोग होगा, उससे विशुद्ध चेतन्य का अनुभवत्त द्ोगा। 


( श्ई८ ) प्रवचचनसार प्रवचन गाथा ६२ 


'चंतन्यानुभव के द्वारा सम्यन्दशन के परिणाम को पाता हुआ अन्‍न्तरात्म 
दर्शन मोह का अभाव कर देता है जिससे घर्ममावक्रा साज्ञात्‌ मिलन 
होता रहता है इस तरह शुद्धापयोग को प्राप्त करके यह आत्मा स्वर्य धर्म 
रूप होता है । सो इस उपयोग को क्षेयस्वरूप ज्ञानतत्त्वमें विलीन करके 
आत्मा सहज शोमायमान सम्यदशंन ज्ञान चारित्र की एकता स्वरूप॑ 
महालद्मी को प्राप्त करेगा ही | मुक्त अवस्था में निरुपराग शुद्धात्मा के 
अनुभवरूप धमकी यह पूर्ण स्थिति सदश परिणममान होते हुए भी सतत 
बनी रहेगी । सर्वोच्च आनंद व ज्ञान तथा साथ ही पर द्रव्य से अत्यन्त 
निलेंप अवस्थान यहां ही है | मुमुज्ञुवों के मोक्षमार्गका अम्त यहां ही 
अथोत्त्‌ उस स्वमार्गसे चलते चलते अन्त में जिस म॑जल पर पहुँचता है 
जिसके बाद पूर्ण कृतकृत्यता है कुछ भी करने को नहीं रहा, वह परिशमन 
यहां ही है । हे शुद्ध चैतन्य देव | जयबंत दोओ । हे. निज शुद्ध चेतन्य 
2 इस ही शुद्ध परिणमन से परिणमकर स्वभाव व पर्याय में अनरूपता 
करो । 





( इति.ज्ञानाधिकारः समाप्त: ) 
अध्यात्मयोगी न्यायतीर्थ पूज्य श्री मनोहर जौ वर्ण 
“श्रीमसहजानन्द” महाराज द्वारा 


जयपुर नगर सें सन्‌ ५३ के वषोयोग में किया हुआ' प्रवचनसार 
का थह प्रवचन समाप्त हुआ'। 


९ री 
आत्सकातंयव 
अध्यात्मयोगी न्यायतीर्थ पूज्य श्री मनोहर जी वर्णी 
“अ्रीपत्सहजानन्द” महाराज द्वारा विरचित 


हूँ स्वतन्त्र निश्वल निष्काम, ज्ञाता द्रष्टा आतम राम ॥ठेक) 


५ क्‍ 

में वह हूं जो हैं भगवान | जो मैं हूँ वह हैं भगवान ॥। 

अन्तर - यही ऊपरी जान | थे विराग यह रोागबितान ॥। 
ब्र ] 

मम स्वरूप हे सिद्ध समान | अ्रमितशक्तिसुखज्ञाननिधान ॥ 

किन्तु आशवश खोया ज्ञान | बनां भिकारी निपट अजान || 


३ 
सुख-दुख दाता कोई न आन । मोह राग रुप दुखकी खाँन | 
निजकी निज परको पर. जान | फिर दुखका नहिंलेश निदान ॥ 
५ 
जिन शिव इेश्वर ब्लह्मा राम | विष्णु बुद्ध हरि जिसके नाम ॥ 
राग त्यामि पहुंचे निमधाम | आकुलंता फा फिर क्यो काम | 
ु भ्‌ 
होता स्वयं जगत .परिणाम । में जगका करता क्‍या काम ॥ 
दूर! हटो परकृत, परिणाम । 'सहजानन्द! रहूँ अभिराम ॥| 
: * न«“कफक्‍्कक | 
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